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"मारत सावित्री" का यह तीसरा ओर अन्तिम खण्ड प्रकाशित करते 
हए जहां हमें हषं होता है, वहां दुल भी । हषं इसलिए कि यह पुस्तक- 
माला पर्णहो रही है ओर अव इन पुस्तकों वारा पाठक सम्पूण महाभारत 
के अध्ययन की आधार-भत सामग्री प्राप्त कर सकेगे। दुख इसक्ए कि 
इस पस्तक-माखा के विद्टान्‌ टेखक अव इस संसार मे नहीं हं । तासर खण्ड 
की पाण्डक्िपि उन्होने अपनी ररणाव्स्थामे तयार करके हमार पास भन 
दी थो कछेकिन उसके तत्काल वाद ही उनकी जीवन-रीका समाप्त हो गई ! 
आज जब यह पस्तक प्रकाशित हो रहीं, हम बार-वार उनका स्मस्ण 
हो रहा ह । हम उनकी स्मृति को अपनो श्रद्धांजङ्ि अपित करतं हं । 

महाभारत ज्ञान का भण्डार हं । उस्म विचार-रत्नोको खानहं ४ 
उसका सारगभ्ित अध्ययन पाठकों को "मारत सावित्री" के इन तीनों खण्डो 
मे मिल जाता है । पहन खण्ड में" महाभारत के आदि-पव स विराट-पवं 
तकका सारओआ गाहे, दूसरेमे उद्योग-पव स स्त्रा-पव तके का ओर 
इस अंतिम खण्ड मे शांति-पव से स्वर्गरोहण-पवं तक का । 

टिन्दी मे यह अपने ढंग का पहला प्रकाशन हे । इसकी सासग्रो न 
केवरु रोचक है, अपितु अधिकारी व्यक्ति वारा प्रस्तुत का जानं के कारण 
प्रामाणिक भी । यह्‌ पाठकों को महाभारत के सूक्ष्म अध्ययन के लिए नड 


प्रणा देती हं । 
हमें विश्वास है कि इस ग्रथ का अध्ययन पाठकों के लिए काभदायकः 


सिद्ध होगा 1 
--मत्री 


भूमिका 


भारत सावित्री नामसे महाभारत कौ एक सांस्कृतिक व्याख्या 
छिखने का संकल्प मेने लगभग दस वषं पूर्वं किया था । इस अध्ययन को 
तोन खंडों मं समाप्त करने कौ मेरी योजना थी । तदनुसार पहला खंड 
आदि, सभा, भारण्यक ओर विराटपर्वकी व्याख्याके रूप में सन्‌ १९५७ 
प्रकाशित हृ । फिर दसरा खंड उद्योग, भीष्म, द्रोण, कर्ण, राल्य, सौप्तिक 
तथा स्तरीपवं की व्याख्याके रूप में सन्‌ १६६४ मेँ प्रकारित हुआ । आज 
दो वर्षं वाद ज्येष्ठ पूणिमा को इसका तीसरा खंड समाप्त कर सका । अव 
इस तीसरे खण्ड में रेष सात पर्वा की व्याख्या पूरी होगी । उनके नाम, 
अध्यायं भौर श्लोकों को संख्या इस प्रकार ह : 


कण सं० अध्याय ररोक 
१२. शान्ति पवं ३३९ अ १४५२५ 
१३. अनुशासन पर्वं १४६ ६७०० 
१४. आइवमेधिक पर्व १३३ २३२० 
१५. आश्रमवासिक पर्व ४२ १५०६ 
१६. मौसख पर्व ८ ३०० 
१७. महाप्रस्थानिक पवं ३ १२० 
१८. स्वर्गारोहण पर्वं ५ २०० 

योग ६७६ २६६७१ 


ऊपर की संख्याएं पूना के संशोधित संस्करण के अनुसार हं। इस 
भकार महाभारत के लगभग एक-तिहाई अंश का व्याख्यासार यहाँ रहेगा । 
इन वर्पो मे मेने अपने स्वास्थ्य के कारण बहुत कष्टं पाया । कभी तो 
मनस्तत्त्वं शरीर का साथ निभाने से ुज्े रकाशीक वना दिया । पर सौभाग्य 
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से मेरा चितन ओर केखन-कार्यं सुका नहीं । लगता है, मेरे पूवं जन्म व्‌! 
ब्रहाराविति मन्े स मार्ग पर आगे वढाती रही ओर पंचभूत अहंकार एवं 
महत्‌ तत्व का यह शकट आगे वहढनेष्की प्रेरणा पाता रहा । मेरे डाक्टर 
मित्र ने मुञ्लसे कहा--““तुम अपना वंधा मत छोड़ो । तुम्हं इसी माग से 
वरावर स्वास्थ्य की तरंगे मिलती रहेगी ।' इमे वह आंकूपेगनर धिरपी 
अर्थात्‌ धंधा करते हए स्वास्थ्य साधन की प्रक्रिया कहते हं । यह नाम 
बड़ा सुंदर है ओर मेने जवस इसे सुना हं, यह मेरे मनम घर कर गया 
है । इसमें बहत अधिक सत्यांश हं । इसका मँ स्वयं अनुभवी हं । आज 
म॒ज्े संतोपहै कि “भारत सावित्री का यह तीसरा खंड म॑ समाप्त कर पाया । 

जिन पाठकों ने इस ग्रंथ को देखा है, उन्होने महाभारत मं भरे हुए 
गंभीर दार्शनिक, धार्मिक एवं सांस्कृतिक अर्थो के प्रति अपनी प्रसन्नता 
प्रकट की है । म्ले स्वयं भी पहले अनुमान न था कि अर्थो के एमे स्वच्छ 
मानसरोवर इस संहिता मे भरे हृए हैँ 1 मु्ञमे जो बन पड़ा, उतना अर्थोद्धार 
मैने छिखवाया है । अधिक मैं नहीं कर सका, इसके लिए पाठकों से सांजलि 
क्षमा याचना करता हूं । क्रिसी समय सासानी घमं के संवंघमें मेने जो 
सामग्री एकत्र को थी ओर श्रथ मे निशान ल्गाकर रख दौ थी, उसका 
परा उपयोग करने से अव में वंचित रह गया । इस पर पूरा प्रकाड डान 

लिए सासानी धर्म कौ पहर्वी भाषा मे अच्छी जानकारी नी चाहिए 

वे पस्तके तो मेरे पास थीं, किन्तु अपनी नेत्र-शविति कम॒हीनं के कारण 
सै उनसे काम त उठा सका 1 अव मेरी न्न प्राथंना है कि पटेख्वी भाषा 
ओर संस्कृत भाषा के कोई सुलञ्चे विदान्‌, नारायणीय पव के तुलनात्मक 
मध्ययन को ओर आगे ठे चले । यह प्रकरण कुछ छोटा नहीं हं । इसमें 
ङगभग एक सहस शोक हँ ओर एक बात को कई वार कहा गया ह 
तारदजी ने श्वेतद्रीप में क्या सीखा ओर वहाँ अहुरमञ्द या देव हरिमेधस 
धर्म के विषय सें उन्हें क्या बताया गया, इसक्रा छवा वणन कड बार 
संस्कृत कै श्लोकों मे आया है, पर मै उससे पार न पासका। देव हरि 
सेधस, सप्त चित्र शिखंडिन्‌ मुनि या अमेसस्पन्द, ऋता देविसररस्वती या 
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असबहिश्त मर्यादा, २१ यजत, चन््रवचंस पुरुष, फनपान करने वाले 
फेनपाचार्य, सक्त, सुमत ओर सूकर के ईरानी सिद्धांत एवं कई अन्य परि- 
भाषाणं स्पष्टता से मेरे सामने आई हँ ओर भने उनको व्याख्या का प्रयत्न 
किया । किन्तु मेरा अमुमानरहै कि मौर भी अनेक परिभाषाएं नारायणौय 
पर्व में चप है । सासानी ओर भागवत धमं का यह समन्तयात्मक प्रयत्न 
किस समय हृ होगा, इस विषयमे कुछ संभव अनुमान लगाया 
जा सकता है हमे भारताय इतिहास से पक्का पता ह कि कनिष्क के 
राज्यकार मे बहुत से ईरानी देवताओं के नाम सिक्कों पर आ गए । यह्‌ 
घटना कुछ छोटी न थी, किन्तु धार्मिक जगतमं कुछ सोचकर ही इस प्रकार 
का निणय लिया गया होगा । निङ्चय है कि कनिष्क जसे महान मस्तिष्क 
ने इस प्रकार का लोकप्रिय निरचय लिया, जिसका प्रचार धर-घरमें दहो 
गया 1 राजाओं के महलों ओर रको कौ ्लोपडी मे, गांवों ओर नगरों मे, 
राजकीय सिक्कों का प्रचार देखा जाताह। प्रथम शती ६० सन्‌ ७८ से 
लेकर १७८ के बीचमे हम इस प्रकारके धामिक आंदोलन की कल्पना 
कर सकते ह, जव कनिष्क, हुविष्क ओर वासुदेव नामक कूषाण सम्राटों नें 
राज्य किया । वासुदेव विरोषतः भागवत धमं के अनुरागी थे । उनके राज्य 
के अंतमे महान्‌ कुषाण सभ्राज्य का अन्त हौ गया] उसके बाद हमे एक 
एसे राजा क सिकके मिलते है, जिन पर एक ओर राजा की मृति के साथ 
वसु नाम अक्रित ह । एतिहासिक कहते हँ कि यह्‌ कोई एेसा राजा था, जिसने ` 
पंजाव से लेकर गंधार या काबुल नदी केक्षेव्र मे लासन किया) इन्हीं 
सिक्कों मे से कुछ पर वसु नाम के साथ होर्मज्द स।सानी राजाः का नाम 
भो आया ह्‌ । बहुत संभव है कि इस अनुकूरु परिस्थिति मं नारायणीय पवं 
को यहे सामग्री छिपिवद्धकौो गई हो। इसकी भूमिका तो पहले से बन 
रही थी, किन्तु उसका पर्यवसान ईसवो तीप्ररी शती के आरंभ मे हृभा 
हो । संयोग से वसु राजाका नाम नारायणीय पर्व मे बडे जोरसे लिया 
गया हं ओर यह्‌ कहा गया है किं उसने अटिसक यज्ञो की बातत चल1ई । 

ह इतिहास का धु घला विषय है ओर संभवरहै कि सिक्कोंकी साक्षी 
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ओौर महाभारत की साक्षी के पीे कोई एतिहासिक तथ्य रहा हौ] यह 
तो निङ्चय है कि भागवतो कै नारायणीय धर्म ओौर देव हरिमेधस के धमं 
को वहत निकट से जाननेवाले किसी प्रतिभाशाली लेक ने इस सामग्री 
को श्टोकवद्ध किया । हो सकता है कि जो अर्थं माजमें नहीं देख सका हू, 
उसे कल का कोई अन्वेपणलील विद्रान्‌ अधिक स्पष्टता से देख सके । 
लांति-पर्व के राजधर्म-पर्वं ओर आपद्धमम-पवं को सामग्री मे छान- 
बीन की अपिना है 1 इसमें प्राचीन भारतीय राजशास्त्र का सूक्ष्म विवेचन 
है भौर उसके अर्थानुसंधान के लिए बहुत धेयं की आवश्यकता है । विशेषतः 
चाणक्य-कृत अर्थगास्व ओर सानव-धमशास्त्र इन दो ग्रंथों की सामग्री 
को जतिप के साथ मिलाकर देखना होगा । मोक्षघमं-पवं के लगभग 
डेढ सौ अध्याय भारतीय धामिक साहित्य मे अपना अद्टितीय स्थान रखते 
है । प्राचीन धार्मिक मतोंका जैसा संग्रह यहां है वैसा उपनिषद्‌ युग मौर 
बौद्ध साहित्य में भी नहीं है । जेन ओर बौद्धसा हित्य सें लगभग ढाई सौ 
दिद्ियों का उल्लेख आता हं भौर मेरा अनुमान रं करि उनको सूक्ष्म सूची 
मोक्षधर्म पर्व से प्राप्तकी जा सकती हैँ मोक्ष प्राप्ति के जो उपाय है, 
उन्हं मोक्षधममं कहते थे 1 उस समय एक-एक आचार्यं कर्टू-कई्‌ धर्मोया 
मतो का प्रतिपादन करता था । किसने कहाँ से कितना लिया, इसका पूरा 
ठेखा-जोखा कठिन कार्य है । इसके लिए बौ साहित्य को गहरी छान- 
वीन आवदयक है, वयोकि बुद्ध ने भी अपने समस्तामयिक आचार्या के 
मतों सेकु कम सामग्री नहीं खी \ वरह स्वयं उस समयके गणी आचाय भौर 
इस प्रकार की सामम्रौ लेने मे अपने को स्वतंत्र मानते थे । कोन किस- 
किंस मत का अनुयायी है, यह उसको प्रज्ञा पर निर्भर था। उवेतारवतर्‌ 
उपनिषद्‌ के भारभ में स्पष्ट लिखा है कि उस समयक जो मत थे उनमें से 
एक दो या अनेक के शब्दो का संयोग करिया जाता था 1 वस्तुतः धसमोक्ष- 
पर्वं इसक्ता प्रमाण है 1 हमारी इच्छा है करि कोड दार्शनिक विद्वान्‌ इस 
अध्ययन को वैज्ञानिक धरातल परं प्रतिष्ठित करे 
ज्येष्ठ शुक्ल पूर्णिमा, सं° २०९२ | 
ता० ३-६-६६ -वासुदेवश्रण अग्रवाल 
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१६८ 
बारहवा शान्ति पवं 


महाभारत के १८ पर्वों में शान्ति पवंका स्थान सवसे महत्त्वपूर्ण 
है । वह विस्तार मे भी सवसे वड़ा है । इसमें तीन अवान्तर पव हं । 
राजधर्म १ से १२८ अव्याय, आपद्धमं पवं १२६ अध्याय से १६७ 
अध्याय तक ओर मोक्षधमं १६८ से ३५३ अध्याय तक हं1 इनमे भी 
मोक्षधर्म पर्व के छगभग दो सौ मध्याय प्राचीन भारतीय दशन ओर धमं 
की बहुविध सामग्री की निधि हं । अकेला नारायणी पवं ही एक सहस्र 
इलोकों से है, जिसमे पञ्चरात्र भागवत धमं का सविस्तर वणन हं । 
उससे पूर्व के कितने ही अध्यायो मे कालवाद, स्वभाववाद, नियतिवाद, 
यदृच्छावाद, भूतवाद, योनिवाद आदि कितने हौ मतो का जसा वणन हैँ 
वैसा अन्यत्र बौद्ध साहित्य मे भी प्राप्त तहीं होता । जषा हम कहेगे, इन 
अध्यायो मे प्राचीन भारत के धार्मिक इतिहास की तीन तहं सुरक्षित हं 
पहटी तह म विभिन्न तत्तव-चिन्तकों के पृथक्‌-पुथक्‌ मत, उसके अनन्तरं 
दूसरी तह में सांख्य आदि दशनो को सामग्री ओर तीसरी तह मे शेव एवं 
पञ्चरात्र भागवत धर्मो की सामग्री है 1 शान्तिपवं कौ शी ओर शब्दावली 
महाभारत के अन्य पर्वासे विशिष्ट हं1 उस पर विशेष ध्थान देना 
होगा 1 तभो शान्ति पर्व मे एवं विहोषतया मोक्षधमं मे निगूढ अर्थो का 
विकास किया जा सकेगा । 
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आरत-यद्ध मे जो सगे-सम्बन्धो मारे गय थ उन्ह्‌ यु धिष्ठिर आदि 
वाण्डवों ते हस्तिनापुर से बाहर गगा के किनारे जखाञ्जलि दी । एक 
मास बाद युधिष्ठिर ने नगर मे प्रवेश किया तव वहत से वंदिक विद्रान्‌ 
ओर ऋषि-मनि उनसे मिलने भ्रायं ) उनमनारदनं यु धिषठिर से पठा 
वञआापकी यद्ध मे जीत हई अव आप प्रसन्न हँ? इस सीधे 
सरल प्रदन के उत्तर मे युधिष्ठिर ने कहा, “मेरे किए यहु जात हार के 
समान हो गई दहै। भै इससे वहत दुःखी हूं। पाच पूत्रा का खाकर 
द्रौपदी मञ्चसे क्या कहेगी ? अभिमन्युको खोकरम सुभद्रा का क्या 
मख दिखलाञगा ? मेरे मन को कचोटनेवारी दूसरी बात यहहंकि 
मां कुन्ती ने भी मुञ्ञसे यह बात छपाई ओर ` पहले नहीं बताया कि कणं 
उसी का ज्येष्ठ पत्र था, जो सूर्यं से उत्पन्न हुआ था 1 उसके राधापुत्र हीन 
की वात कहानी मात्र थी। यदिमे पहले जानताकिकणं मेरा वड़ा 
माई है, तो मै कभी रण मँ उसका बघ न होने देता । इसका मेरे चित्त 
में बहुत दुःख है । सुनता हँ, माता कुन्ती नेकणंको बहुत समज्ञाया 
था कि हमारे विरुद्ध युद्ध न करे, पर उस सत्यवादी वौर ने दुयोधिन का 
साथ छोडना स्वीकार नहीं किया । केवल यही कहा कि में पांच पाण्डवां 
मसे एक को छोडकर शेष चार को न मार्गा । ये सब वातं मुञ्चे पहले 
ज्ञात न थीं1 हां, अब मज्ञेयाद आता हं कि जब र्मेने कणं को यूत 
सभामेंदेखा था तो मक्षे उसके पैर कुन्ती के पैरो से बहुत मिकते हृए 
जान पडेथे। कणं को देखकर मेरे मन का क्रोध शान्त हो जाया करता 
था। रणभूमि में उसके रथ के पिये की पृथिवी ग्रस केतौ थी.। कणं 
को यह्‌ शाप कंसे मिला ? यह मेँ जानना चाहता हं 1" 
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नारद ने उत्तर दिया, “कर्णं का जन्म कुन्ती की कन्यावस्थामें ही 
हा था । वह्‌ बल मे भौम ओौर अजुन के तुल्य, बुद्धि में आपके समान 
मौर विनय में नकुल-सहदेव जैसा था। वाल्पनमे ही उसकी दुयोधन 
से मित्रताहो गई थी। रास्वोंक। अभ्यास करते समय उसने द्रोणसे 
ब्रह्मास्त्र सिखाने की प्रार्थना की थी, पर द्रोण ने यह कहकर टाल दिया 
कि ब्रह्मास्त्र केव्रल ब्राह्मण ही सीख सकतादहै। इस पर कर्णं महेन्द्र 
पवत पर रहने वाले परशुरामजी के पास गया । पृछछने पर उसने अपने 
को भागव ब्राह्मण वतलाया । परशुरामने गोत्रादि के विषय तें पक्की 
पूछछ-ताछ करके उसे शिष्य वना लिया। वहाँ एक दिन समुद्र-तट पर 
घूमते हए कण ने किसी ब्राह्मण की गौ को अनजानमें बाणसे मार 
दिया । उसने अनुनय-विनय से ब्राह्मण को प्रसन्न करना च।हा, किन्तु 
कितौ प्रकार भी उसका क्रोध शान्त नहीं हु ओर उत्ननेचापदेदिया 
कि जब तुम युद्धम उतरोगे तो तुम्हारे रथ का पहिया जमीन मे धेस 
जायगा । शाप से भयभीत कणं परशुराम के पास आया ओर उसने 
शस्त्र-विद्या का पूरा अभ्यास कर लिया। एक दिन उपवास रहने से 
कृश भागव राम कणंकोगोद मेसिर रख करसोए हृएथे। तभी 
क्रिसी दारुण कोड ने नीचंसे कणं की जांघमे छेद कर दिया । पर कर्णं 
टस-से-मस न हुआ । रक्त के वहने से गुरुको निद्रा खुर गई । उन्होने 
सव हार देखा ओर कणं से क्रुद्ध होकर पृछा कि किसी ब्राह्मण में इतना 
धेयं नहीं हो सकता, सच बताओ तुम कौनहो? कणंने शाप कै डर 
से ब।त खोलते हुए कहा, ““मंने शस्त्र सौखने के लोभ से अपने को ब्राहमण 
बतलाया था, किन्तु मं ब्रह्म-छत्र-वंशी सूत का पुत्र हूं ।'' यह सुनकर 
परशुराम बोले, “अच्छा, तने ब्रह्मास््न सौख ल्या, किन्तु गुद्ध-भूमि में 
जव वध का समय आथेगा तव तेरा ब्रह्मास्त्र सफर न होगा । ओर, अब 
त्‌ चला जा, इधर लौट कर कभी पेर न रखना 1 लाचार कणं सीधा 
दुर्योधन के पास भाया । कुछ दिन बाद दुर्योधन ने सुना कि कलग के 
राजा चित्राङ्गद की कन्या का स्वयंवर हं । दुर्योधन कणं को साथ लेकर 
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वरहा गया । स्वयंवर मं कर्ण ने सव राजाओं को जीतकर कन्या शान्त 
कर ली ओर दुर्योधन के साथ हस्तिनापुर रौट आया । 


“मगध के राजा जरासवनं कटिद्ध के स्वयंवर मे अपनी आंखों से 
कर्णं का पराक्रम देखा था। उसका माथा कुछ उनका ओर उसने धर 
लौटकर कर्णं को युद्धके लिए कुलकरो । पर बाहव मे कणसे षार 
त पाकर उसने प्रसन्नता प्रकट करतं हए कण को अददे की मालिनी 
परीका राज्य देदिया। यह्‌ चम्पा कादरूसरा नामथा। क वहां 
स्वतन्त्र राजाके रूपमे राज्य करने लगा) परक्णका दुर्भाग्य तो कई 
शापोंकेरूप मे उसके पीछे ल्गाही हुजा था, जस प्रतिकृ भाग्य 
परषार्थवादी किसी महामानव के पीछे लगा हआ हो । ब्राह्मण का शा 
सौर गरुका शापतोधा ही, उस पर देवराज इन््रत्राह्मा के वेशम 
आकर उससे उसके सहज कुण्डं ओर कवच भो माग ठे गए । १२ 
दानी ओौर पराक्रमी कर्णं भाग्य से आंख मिलाकर अपने ही तैरों को दृढ 
भमि पर खड़ा हो गया 1 उसके साथ जायं जो घटनाए घटी, उन्ह हम 
देख ही चके हं 1 ` 


` ^ =>, 
युधिष्ठिर निर्वेद 
युधिष्ठिर का मन दुःख ओर शोक से भरा हुआ था 1 उन्होने अजुन 
को बुलाकर जी वहकाना चाहा, पर उब्टे वह क्षात्र घ्म॑को ही कोस 
ल्ग ओर वन में रहने वाले म॒नियों के क्षमा, दम, शौच, अविरोध 


अमत्र, अहिसा, सत्यवचन आदि धर्मो कौ प्रशंसा करने खगे । उन्होने 
कहा कि लोभ ओर मान के चक्कर में पड्कर वे राज्य का लवलेशा चाहते 
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हए इस आपत्ति मेँ फंस गए । युधिष्ठिर को वड़ा विचित्र प्रकृति थी । 
वह अवसर पर चूक जाते ओर फिर पीछे पछताते थे । वह्‌ समय पर्‌ 
अपने कर्तव्य को ओज्चल करके दूसरे के कर्तव्य की चिन्ता मे भटक जाते 
थे । उन्होने मानों अर्जुन की ही गीता वाली भाषा मे कहा, तरेटोक्य 
का राज्य भी हमें प्रस्त नहीं कर सकता 1 पृथिवी के किए हमने अपने 
वन्धु-वान्धवों के वध का पापकियाहं। जंसे कुत्ते मांस के किए ज्ञगड़तें 
है, वैसे ही हमने राज्यके क्एकिया। हम ही इन रोगों के विनाश के 
कारण हुए । अपने इस पाप कर्म॑से टम नरक मं जायेगे । ह अजु न, 
अवम तुम सबसे विदा लेकर वनम चला जागा । यह्‌ राज्य ओर 
भोग मञ्े नहीं चादिए 1 अजुन ने युधिष्ठिर के इन वचनो को अपने 
लिए व्यंग्य ओर कटाक्ष समज्ञा) उसने उत्तर में कहा, “वाह्‌, कंसा 
दुःख है, कंसा कष्ट हं जिसके कारण धर्मसे प्राप्त पृथिवी को त्याग कर 
नसे चटे जाने की वात सोची जाती है? नपुंसक ओौर दीघसूत्री के 
लिए राज्य कैसा ? क्यों क्रोध मे भरकर राजाओं को मारा? यदि इसी 
पकार भिक्षा मांगकर जीने की इच्छा थी, ओर राजा के किए निन्दित 
वप्पर हाथ सें लेकर भोजन करने को कापाली वृत्ति को अपनाना था, 
तो युद्ध का मंडान क्यों किया! ओर लोग क्या कहे ? अपने स्वस्ति- 
भाव का नाश करके अकिञ्चन बनकर वन में जाने को क्या तुक ह 


“धमं मौर अर्थं का त्याग करके वन के किए प्रस्थान मूढता हँ । पहले 
राजा नहृष कह गये हँ कि जीवन में आकिञ्चन्य किसी भौ प्रकार 
प्रहंसनीय आदर्शा नहीं है । खोक मे दरिद्रता वड़ा पाप है। आप कंसे 
उसकी बडाई करते दँ ? सव क्रियां धन से ही होतो दँ! जैसे नदियां 
पर्वत की चोटी से बहती है, उसी प्रकार अथं के विना लोक कौ प्राणयात्रा 
सिद्ध नहीं होती । धन को धन खींच खाता है, जंसे महागज गज को 1 
धर्म, काम ओर स्वर्गं सब अर्थसेही होते है । जो अश्वां से कृशः गौओं 
से कृडा ओर अतिथियों से कृश ह वही छश है1 शरीरसे कश छश 
नहीं कहराता-- 
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यः कृशादवः कृशगवः कृलश्ठस्यः कृशातिथिः । 
स॒वे राजन्कृशो नाम न शरीरकरह्लः शः ॥ 
( १२।८।२४ |) 

“"वन को दसो के वदा से अपने वश मे छाये बिना कामं नहीं चलता । 
वेदों के जितने आदेश हैँ वे विना ध्रन के पूरे नहीं होते । जयत्‌ दान, तप 
स्वाध्याय घन से ही सघत हं] 

“जापक लिए अव द्रव्यमय यज्ञ करने का समध जया है । वह धन 
से ही समवहं। 

"यह पथिवी नग, दिलीप, नहष, अम्बरीप, मान्धाता के पास जस था 
वैसे ही मापके पाम आई ह । इसके प्रति अपने कर्तग्च का पान कीजिये । 
सेरी समक्न से घन से धर्मपूर्वक राज्य करनादही दछाघ्यहं। जो राजा 
अदवमेघ से यजन करता है वह उसके अवभृथ स्नान से भपने को पवित्र 
बनाता ह 1". 

अर्जुन के सुनिङ्वित वचन सुनकर भी युधिष्ठिर ने वनस्थ मुनियो के 
घनो का ही वखान किया, “वन समे हम कन्दमूरु-फर खायग, 
स्वच्छन्द विचरने वाले हिरनों के समान पानी पिर्येगे 1 वर्हा के वृक्ष ओर 
कताभो के फरो को सुगन्वि हमें मिलेगी 1 वन में नाना भांति कं रमणीय 
वृक्ष हमे देखने को मिरेगे 1 वानप्रस्थ कुख्वासौ जनो का दरंन मिलेगा ॥ 
गरामवासियों का कु भी अप्रिय सृक्षसे न होगा 1 ` 

अजुन ने युधिष्ठिर को समक्चाने के किए प्राचीन अर्थश्ास्त्रियो का 
अर्थप्रघान दृष्टिकोण अपनाया था, पर युधिष्ठिर पर उसका कोड असर न 
हमा 1 अर्थशास्त्र के इस दृष्टिकोण मे गृहस्थ को अधिक महिमा थी । 


तराज कै पल्डे पर यदि एक भोर तीन आश्रमो को रक्वा जाय तो गृहस्थ 
आश्रम का पर्डा भारी वेल्गा-- 


आश्रमांस्तुख्या सर्वान्शतानाहसनीषिणः 1 


 एकतस्ते उयो राजन्गरहस्थाश्रम एकतः ॥ 
( १२।१२।११ ) 
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नकुल ने कहा, “गृहस्थ के मागंसे हीत्रिवगं का फल प्राप्त होता 
है । गृहस्थ घ्मसेही यज्ञोका अनुष्टान संभव हं। गृहस्थ धर्म दुष्कर 
एवं दुर्लभ है । राज्य ग्रहण करके उसके प्रति जो उपेक्षा करता हं, 
दस्यु उसकी प्रजा का उत्पोडन करते हैँ 1 इससे राजा को नरक. मिक्ता 
है । भीतर ओर बाहर की जितनौ वस्तुओं मे मन आसक्त रहता ठ, 
उनसे उसको हटाकर ही मनुष्य सच्चा त्यागी वनता ह 1 उन्हं छोडकर 
वन कौ चलदेनेसे त्याग नहीं होता । क्षात्र धमंसे भौर पराक्रमसे 
पृथिवी को जीतकर राजा नाकपृष्ठ या स्वर्गमं श्रार्ढ्‌ होता है । अतः 
हे युधिष्ठिर, तुम्हुं शोक न करना चाहिए 1 ५ 

नकुल के वाद सहदेव ने युधिष्ठिर के सामने भपना दृष्टिकोण रक्खा । 
उसने भी स्थल वस्तुओं के त्याग कौ अपेक्षा मन के सूक्ष्म परिवर्तन को 
ही अच्छा समज्ञा । (न मम" इन तीन अक्षरों की भावना से शादवत ब्रह्य 
यानिव्य ब्रह्म कीप्राम्ति होती है) स्थूल वस्तुओ में भौर ररीर से 
चिपटे रहना टेक नहीं । पृथिवी को प्राप्त करके जो उसका मोग नहीं 
पराप्त करता उसका जीवन निष्फल ह 1 

इसके बाद द्रौपदी ने युधिष्ठिर की मति फेरने का प्रयत्न किया । 
दरौपदी को धर्मदशिनो तथा युधिष्ठिर के प्रति अभिमानवती कहा गया 
है 1 उसने कहा, “हे राजन्‌, क्लीव नहीं होना चाहिए 1 विना दण्ड 
के कु नहीं होता । दान, स्वाध्याय, तप, स्वभूतों मे मत्री ये सव 
ब्राह्मणों के किए है, राजाओं के क्ए तहीं । यह पृथिवी तुम्हें दान मं 
नहीं मिरी, न तुमने इसे घूस देकर प्राप्त किया 1 तुमने बड़-बड वीरो को 
पछ्काड कर इसे पाया है 1 नाना जनपदो से युक्त इस जस्बृद्रीप को ` 
तुमने दण्ड की रावित से मोड डाला है (१४।२१) । अव सुखपूवंक प्रजाओं 
का पालन करो । मेँस्त्री हु" मुज्ञ शत्रुओं ने सताया, अतः मेरो बात 
प्र विशेष ध्यान दो 1 | 

द्रौपदी जब अपनी बात कह चुकी तब अजुन ने दण्ड की महिमा 
कही, ““दण्ड ही प्रजाओं की रक्षा करता है । सोनेवालो को दण्ड जगाताः 


५ 
€ मारत-सावित्री [ १२; शान्तिपव 


है! अतः दण्डको ही धमं कहते है। दण्डही कामकौी रक्षा कर्ता 
है 1 दण्डहीव्रिवगं का दूसरा नाम है । दण्ड से अन्न ओर धन की रक्षा 
होती है। रोक का यही स्वभाव है । अतः यहं जानकर दण्ड का आश्य 
लीजिये । राजदण्ड के भय से पापौ पाप नहीं करते । 

“ट्स प्रकार की संसिद्धिवाे रोक मं सव कृं दण्ड के अधीन दहं, 
दण्डके भयसे ही रोग एक दूसरे कोखानहींजी ते । यदि दण्ड पालन 
न करे तो सव कुछ घोर अन्धकार मे इव जाय । जो दवे नहीं हु दण्ड 
उनका दमन करता है ओर जो गुडे हैँ उन्हं उड़ता है! इन्दींदो दृष्टयो 
से दण्ड दण्डहै। ब्राहाणोंका दण्ड वाणी ह, क्षत्रियो का दण्ड बाहुबल 
है । वैद्य दान देते रह, यदौ उनका दण्ड है । निसके पास कोई दण्ड 
हीं, वही श्रहं। लोकम व्यवहार की मेड ( मर्यादा) को ही दण्ड 
कहते हैँ । जरह काला भुजंग, लाल-राल अखों वाला दण्ड घूमता 
है, वहाँ प्राणं धोखा नहीं खातीं वराते न्याय करने वाले की निगाह ठीक 
हो । ब्रह्मचारी, गृहस्थ, वानप्रस्थो ओर भिक्ुकये दण्डके भयसे ही 
अपने-अपने मागं मे स्थित रहते है । बिना भय के न कोड्‌ यज्ञ करता ह 
न दान देना चाहता है । विना भय के कोई अपने बन्धेज ओर समञ्लौते 
को पूरा नहीं करना चाहता । विना दण्डके न कीति होती हं, न धनं 
यौरन ही प्रजा 1 इन्द्र वृत्र कावध करके ही महेन्द्र बना । जो देवता 
दण्ड देते है उन्हँं लोक बहुत पूजता हं 1 .रुद्र, स्कन्द, चक्र, अग्नि, 
यम, काक, वायु, वैश्रवण, सूर्यं ओौर वसु एसे ही देवता है जिनका 

अनादर करो तोवे हनन कर देते है। लोक मे अ्िसा से रहते मं 





१. दण्डः शासित प्रजाः सर्वा, दण्ड सर्वासिरक्षति 1 
दण्डः सुसेषु जागतं दण्ड धमं॒विदुुघाः ॥ २ ॥ अ० १५ 
धर संरक्चते दण्डस्थेवाथं नराधिप । | 
कामं संरक्षते दण्डस्त्रिवर्गो दण्ड उच्यते ॥ २1 
दण्डेन रक्ष्यते धान्यं धनं दण्डेन रक्ष्यते । 
 एतद्धि्न्नुपादर्स्व स्वभावं पद्य रोकिकम्‌ ॥ ४ ॥ ` 
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किसी को जीवित नहीं देता । वलवान्‌ निर्वलों को खा जाते हैं 
नेवला चहो को ओर विलाव नेवलों को खा जाता है । बिलाव को कुत्ता 
जौर कृत्ते को वाघ खा डाक्ता है । मनुष्य सवको खा जाता है, यही 
वात चली आई है । सव कुछ चराचर वस्तुं प्राण का सोजन हैँ । यही 
देव का वनाया हआ विधान हं । विद्वान्‌ को इससे मोहं नहीं होता । 
हे राजन्‌, आपको ब्रह्मा ने जैसा बनायाहै वैसा ही होने का यत्न 
कीजिये । शुद्ध अर्िसा ह ही करां ? पलक मारने से भी सूक्ष्म कोटाणु 
मर जाते है । जल ओर फलो मे भी कीटाणु हीते है । पेड-पौधों मं क्या 
जीव नहीं ? इसलिए कोरसकोर अिसावादी को बात हम नहीं सान 
सकते । हमे संसार को साथ लेकर चलना है । दण्डनीति के चलने सेही 
सव प्राणी चलते है, इसमे हमे संदेह नहीं । लोकम दण्डनटहोतो ये 
प्रजां नष्ट हो जाये 1 प्रजापति तरे आरम्भे ही ठीक कहा था कि साधु- 
प्रयुवत दण्ड ही भ्रजाओं की रक्ता करता ह । अग्नि भी दण्ड के भय न 
जल्तीहै। साधु असाधु को अलग रखने वाला दण्डन दहो तो सव कुछ 
चोर अन्धकार में इव जाय । जो नास्तिक ओर वेदनिन्दक हे, वे दण्डसे 
ही वज्ञ में रहते हं । सव लोग दण्ड के वश हं । अपने जाप शुद्ध रहने 
वाखा व्यक्ति दुर्लभम हं। धर्म ओर अर्थक रक्षाके क्ष ब्रह्मा ने दण्ड 
बनाया है 1 यदिदण्डका भयन हो तो पकी ओर कृत्त ॒ही पशु ओर 
मनुष्यों को खा डलं । नता ब्रह्मचारी पद सके ओर न कल्याणी गाय दुही 
जां सके ओर न कन्या का व्याह ही हो सके, यदि दण्ड सबका पाठन्‌ करने 
वाला नहो। चिक्वका लोप होने गे, सब सेतु या मर्यादाएं टूट 
जायं, किसी वस्तु मे अपनापन न स्ट जाय, यदि दण्ड पालन न करे । 
वर्षं भर के यज्ञ निर्भयभाव सेन चछ सके, उनमें विधिवत्‌ दक्षिणान 
दी जा सके, यदि दण्ड रक्षकन हो । आश्चमों से विद्याध्ययन के नियम 
त चरु सकें, यदि दण्ड पाङ्कनत हो । ऊंट, गधे, घोड़, वेल यानो मे जोते 
जा कर उन्हें नले जा सक, यदि दण्ड नदहो। भृत्य अज्ञाका पालन न 
करे ओर पत्र पिताकेधममेन रहं, यदि दण्ड पारक न हो । सब लोग 
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दण्ड की नीव पर्खडेहँ। भयकानाम ही दण्ड हे! दण्ड हौ खोक 
का स्वर्ग है । वहाँ छल-कपट नहीं दिखाई पडता, जहा सुविहित रूप म 
दण्ड का पालन क्रिया जाय । यदिहाथमं ऊचाङण्डान टा, ता कुत्ता 
यज्ञकीहविकोखाजाय। कौ पुरोडाश को उठा ले जाय, यदि दण्ड 
नत । घन के अधीन जीवन है ओर धन दण्ड के अधीन यह्‌ दए 
का वडा गौरव है । खोकयात्राके किए हौ घम का प्रवचन कियागयाहं। 
साधमार्गं कीहिसाभी अर्हिसादहं। इस खूप मधम का ञान्नव ही 
त्रेयस्कर ड न कोई सर्वथा गुणवान्‌ है, न कोई सवथा निगुण । कारण 
पाकर सभी साध्‌ या असाधु हो जातं हं। 


हम देखते है कि लोक में पशुजों को वधिया करके उनकी नाक छद 
है ओर उनसे वोज्ञा दुकाते हँ । उन्हं बाधत ओर उनका दमन करतं 
डे । इस प्रकार लोक में बहुत-सी धींगा-घींगी ह । उन्हीं से पुराना धम 
या दस्तरुल अमल वना ह्‌ । हं राजन्‌, यज्ञ करा, दान दा, प्रजा कौ रक्षा 
करो. धर्म का पालन करो, शत्रओं का नाश करो, मित्रों का पालन करो 
रात्रओं का नाश करते हए मन में क्रोध मत आने दो तव तुम्हुं कोई पाप 
न ख्गेगा । जो कोई अपनी ओर आते हए आततायी को मार देता ह 
उसे पाप नहीं लगता । वह तो मन्यु द्वारा मच्यु को काट डालने के समान 
` है) सर्वसंमत सिद्धान्त है कि सवका अन्तरात्मा अवध्य है, पर्‌ कमी- 
कभी उसका बध अनिवार्यदहो जाता है। जसे पुरुष नये घर में प्रवेश 
करता है एेसे ही मनुष्य नया शरीर ठे लेता हं । तत्त्वद्शी मनुष्य मृत्यु 
की इसी प्रकार व्याख्या करते हैँ । एक देह को छोडकर दूसरी मं जाना 
घर बदलने या वस्त्र बदलने के समान हँ 1” इस प्रकार अजुन ने राज- 
शास्त्र के भय ओर दण्ड-सम्बन्धौ सिद्धान्तो की सहायता से युधिष्ठिर को 
समजल्ञाने का प्रयत्न किया। राजशास्त्र की युवितयां अर्थशास्त्र की हं 
परिशिष्ट मानी जातो थौ । 4 ध 4 


अजुन के अनन्तर भीमसेन ने ज्येष्ठ घ्राता युधिष्ठिर से कहा, “ह 
राजन्‌, आप स्वयं विदितधर्मा हं। कुछ भो मापको अज्ञात नहींहं 1 
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इसीलिए मै सोचता हँ कि आपको सिखावन दं या नहीं । पर अति ट्ःखी 
होने के कारण में कटुगाही) कृपया अप सुने । भापके इस मोह नेतो 
हमारा सव कुछ वना-वनाया काम विगाड डाला । खोक की गति, 
आगति, तदात्व ( वर्तमान दशा ) ओर आयति ( भावी ददा )--आप 
सव जानते । मानस व्याधि से ल्ारीर व्याधि ओर शारीर व्याविसे 
मानस व्याधि हआ करती ह । जो बीते हए द्-खका शोच करता हे,. 
वह॒ भपने चिए दुःखसे दुःख प्राप्त कर लेता है । सीत, उष्ण मौर वायु 
इनका साम्य भाव स्वास्थ्य का लक्षण ह । उनमेसे कोई चट-वट जाय. 
तो उसका प्रतीकार किया जाता । सत्त्व, रज, तम ये सन के तीन 
गुण हैँ । आपने अनेक युद्धो के वाद विजय प्राप्त की । यदि उसका लाभ 
अव छोड़ दंगे तो फिर जन्म लेकर उसी मार्ग पर चलना होगा 1 इसलिए 
लोकगति को देखते हए भाग्य ने आपको जौ विजय दीह, उसका लाम 
उटाद्ये ।"' भीम का यह वचन कुछ-कुछ नियतितराद का दृष्टिकोण किए. 
था ओर वे यह जानते भी थे कि युविष्ठिर का कुछ लुकाच नियतिवादः 
को ओर था। 
उत्तर मे युधिष्ठिर ने फिर बही यतियो के जीवन-आचार को रट 
गाई, मानों राजघमं से उन्हें कोई चिद दहो। उनकी दुष्टिमं कर्मपादा से 
छूटकर ही मृत्युभय से ऊपर उठना संभव था ओर राजधमं अपनाने से वह्‌ 
संभव नहीं था । इस विषय मे जनक का नाम लेकर उन्होने एक गाथा. 
सुनाई 
अनन्तं बत मे वित्तं यस्य मे नास्ति किञ्चन । 
मिथिलायां प्रदीक्षायां नमे दद्यति किञ्चन ॥ 
( १७।१८ }` 
रे पास अनन्त धन ह, फिर भी जंसे कछ हीं है । सारी मिथिला 
भस्महो जायतो भौ मेरा बाल बांका नहीं होता । जो व्यक्ति प्रज्ञा के 
महल पर पंच गया है, उसे संसार के दुःखों मे तपते हुए मनुष्यो का 


दोक नहीं होता। 
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यह गाथा धम्मपदमं भो पाई जातीं, जो उस युग के प्रज्ञादर्शन 
काअंग थी) । युधिष्ठिर ने प्रज्ञादशन के तर्का का आश्रय लेते हृए बुद्धि 
को भी प्रशंसा को, जिससे उनका अभिप्राय तटस्थ ओौर उद।सोन मनोवृत्ति 
से ही था। 

इसके बाद मजु न ने फिर बात शुरू करते हए जनक का एक चरित 
सुनाया । उसमं अकिचन-त्रत लेकर ओर सिर मुडाकर वन में साधुओं 
कै मागं का खण्डन था। 

जान पड़ता हं कि प्राचीन दर्शनों मे आकिचन्य का भी सहक्त्वपर्ण 
स्थान था । उसे अनुयाय सिर मुडाकर मुट्टीमर धान्यसे अपने को 
संतुष्ट समन्ते थे ओर कपाल में ही भिक्षावृत्ति को महत्त्व देते थे । जनक 
का यह्‌ कौतुक देखकर उसकी मनस्विनी भार्या ने उन्हें बहुत फटकारा- 

राज्य के सव संभारोंको त्यागकर अक्रिचन-त्रत धारण करनेमेंक्या 
तुक हं ? अकरचन यति के लिए देवता, पितर, अतिथि सब व्यर्थं हँ । आज 
तक तुम सवको देते रहे मौर अव क्या ओरों से भौख मांगोगे ? तुम्हीं 
सोचो, देनेवाले मौर मांगनेवाले तुम्हारे रूपों मे वढकर कौन सा है ?'” इसी 
प्रसंग मं रानी ने अन्न की महिमा का वर्णन किया, नो आक्रिचन्य दर्शन की 
काट करनेवालों के तरकश का चोखा बाण था--“लोक मे अन्नसेही 
गृहस्थ बनते हु । उन्हींकी भीख से भिक्षक पलते हे। अन्नसेही प्रण 
उत्पन्न हाता हं । जो अन्न का देनेवाला है वह प्राणदान देता ह |` घर- 
गृहस्थी छोडनेवाठे फिर गृहस्थो का ही मह जोहते हं। साध जहाँंसे 
निकठे उसी की निन्दा करते गृहस्थी छोडने से, मड मडा लेने से 
भीख मांगने से कोई साधु नहीं होता । जो ऋजभाव से घन का त्याग कर 
अपन कौ सुखी मानता हं वही भिक्षुहै। त्रयी विद्या ओर वार्ता शास्त्र 

+. ब्रक्ात्रासादमारुह्य न शोच्याञ्शो चतो जनान्‌ । 
 जगतीस्थानिवाद्धिस्थो मन्दब्ुद्धीनवेश्चते ॥१७।१९ 
२. अन्नाद्गृहस्था रोकेऽस्मिन्मिक्षवस्तत एव च । 

अन्नास्राणः प्रभवति अन्नदः प्राणदो भवेत्‌ ॥ १८।२७ 
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को स्वीकार करके राजधमं का पू[सृह्‌, यही राजा.का जो मृड 

मुडाये, गेरुभा पहने हए धमध्वजीभरभिक्षु हं, उन्होने ८4 के लि 

सव चौपट कर डाखादं, एेतामेरौ. विचारदहं। तुम चाहो तो कषाय. 


वेशधारी, मगे, मुंडित ओर जटाघ्रारो साधुभओको भिक्षादेदो, पर तुम 
स्वयं वैसे न बनो ।'" 






~ " 


महाभारत के ये कुछ श्खोक वौद्ध-जंन साघृओं पर भागवतो का 
प्रहार हं भर अजुन के चलये हुए मूल प्रसंग मे यह पीछे से जोड़ा गया 
अरा हुं । 

उत्तर में युधिष्ठिर ने अर्जुन के साथ बड़ो निष्ठुर चुटकी ली, ^“ 
वेद शास्त्रों को जानता हूं । तुमं अस्त्रधारी उन्हुं क्या जानो ? शास्त्रके. 
सूक्ष्म अथं को जो जानताहै, वह मुज्ञसे इस प्रकार नहीं कहेगा । फिर 
भी भाईके हितमे तुमने जो कहा उससे में प्रसन्न हूं। ह अजुन, तुम, 
मेरी बुद्धि पर शंकान करो ।'' 


इसके अनन्तर देवस्थान नामक तपस्वी ऋषि ने अजुंनके ही वाक्य काः 
समथन किया । यह कोई वेखानस साधुं जान पडता हं जिसने धन के 
विषय मे अपना दृष्टिकोण रखते हुए कहा कि धन-विषयक इच्छा से (इंहते 
धन हेतोः) इच्छा कान होना ही अच्छा हं) फिर उसने यज्ञो की ही प्रशंसा. 
को 1 जीवन की चौपदी सीढी ( चतुष्पदी निःश्रेणी ) कर्मं मां से सिद्ध 
होती ह । इन चारों को धर्म, अथ, काम, मोक्ष भी कहा जा सकता है । 
अथवा स्वाध्याय यज्ञ, कर्मकाण्डात्मक यज्ञ, तपोयज्ञ मौर ज्ञान-यज्ञ ये 
चार इसी सीदी के चठते हए उण्डे हँ । वैखानस मतानुयायी वेदिक यज्ञो 
के माननेवाठे थे ओर उनके आश्चमोंमे वेतानया श्रौत अग्तियों का 
कृमकाण्ड भी होता था । 


इसके बाद देवस्थान ते दस विभिन्त मतो का उल्लेख किया, जिनके 
विषय में विभिन्न आचार्यो का आग्रह था । कोई शम, कोई व्यायाम्‌ यष 
संघर्ष, कोई शान्ति ओर संघं दोनों को, कोई यज्ञ, कोई संन्यास, कोई 
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-दान, कोई दान छेता, कोई सव कुछ छोड़कर तुष्णों ध्यान, कोई राज्य 
ओर प्रजाभों का परिपालन, कोई एकान्तवास की प्रशंसा करते हं । इन 
मतभेदो को देखकर पण्डितो ने एेसा मत रक्लाहं कि अद्रोह, सत्य 
-संविभाग ( दान ), धृति, क्षमा, अपनो स्त्रियों के साथ प्रजनन-काय 
मदृता ( ही ), अचपल्ता, धमं के साथ धनोपाजन यही पण्डितो के साथ 
स्वयम्भ मन का भी उपदेश हं । देवस्थान के इस कथन मं मानव-घम या 
मनु के धर्मशास्त्र का उल्लेख ठह । इससे यति धमं का स्वय खण्डन हो 
जाता है । अन्ततः देवस्थान ने युधिष्ठिर के किए क्षत्रियोचित राज्य 
परिपालन ओर यज्ञकादही समर्थन किया] क्षत्रिय यज्ञसे वचा हुभा 
अच्च खाता है ओर राज्यज्ञास्त्र के तत्त्व को जाननेवाखा होता ह्‌ । देव- 
स्थान ते गहस्थ-आश्रम गौर वानप्रस्थाश्रम दोनोके लिए ही अपना मत 
दिया 1 उसने कहा कि निर्वाण के मागमे बहत विघ्न हं, उसका पूरा 
होना बहुत कठिनं है । संभव है, देवस्थान का वचन प्रक्षिप्त हो, क्योकि 
` इसमे निर्वाण ओर श्रमण मागं कास्पष्ट खण्डनं । पर इससे कथा 
प्रवाह में कोई त्रुटि नहीं आतौ। २२वं अध्यायमे अजुनके हारा 
` राजध्म-पोषण का प्रसंग जारी रहता हं । 

अजुन की नयो उवितिमे ब्राह्मण धर्मं ओर क्षात्र धमं को बताकर 
-वरावर क्ातव्रधर्म-पालन भौर युद्ध का भग्रहुं किया गयाहं। अवश्य ही 
प्राचीन राज्य-शास्त्र के अन्तगत क्षात्र धमं का बहुत सम्मान रहा होगा । 
“ब्राह्यणो के लिए तप ओर व्याग हे! क्षत्रियो के लिए संग्राम दही धर्म ह 1 
क्षत्रिय दूसरे के धन से जीवन निर्वाह नहीं करता । इसच्िए तुम कर्मके 
किए कमर कसो । क्षत्रिय का हदय वज्र के समान कठोर होता ह । 
वह्‌ विजय के हारा अकटक राज्य करताहं। इन्द्र ब्रह्मा के पुत्रथे 
परन्तु कम से क्षत्रिय हो गये । उन्होने अपने हौ बन्धु-बान्धव ९९ असुरों 
कावध कर दिया, क्थोकि वे पापी थे ( ज्ञातीनां पापचत्तीनां जघान 
नवतोनव ) । उसका वह्‌ करम प्ररासनीय समज्ञा गया ओर उसे इन्द्र-पद 
मिला जसे इन्द्र ते किया वेसे.ही तुम भी. यज्ञ करो । जो .होना था सब 


छ ५3 
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हो चका अव बैठकर दोक मत करो। जोभाग्यने च्खि दिया उसे 
वदला नहीं जा सकता 1" 

अजुन को यह उक्ति सुनकर यृधिष्टिर के मुख पर ताला पड़ गया । 
तव व्यासजी ने उन्हं समञ्ञाया। ग्यास के कथन मे करई वाते विदोष 
उल्लेखनीय ह । पहर तो उन्होने गृहस्थ धम को प्रशंसा की ओर बताया 
क्रि गाहंस्थ-जीवन ही शास्त्रका मागं हं, उसी पर चलना चाहिए 
गृहस्थ आश्रम सव आश्चमों मेँ वडा हं ( ज्येष्ठाश्रमो गृही )। “इसीलिए 
मे कहता हूं कि पिता-पितामह के राज्य का वोज्ञा तुम्हं ढोना उचित 
हे ।' इसके वाद व्यासजीने दूध का दूध ओर पानौका पानी अलग 
करते हृए ब्राह्मण धर्म ओौर क्षत्रिय धमं का भेद समज्ञाया--““तप, यज्ञ, 
विद्या, क्ष्य, इद्रिय-निग्रह, ध्यान, एकान्तवास, सन्तोष, शवित के 
अनुसार दान ये चेष्टाएं ब्राह्मणों को संसिद्धि देती हँ । यद्यपि आपको 
विदित, फिर भी क्षत्रियो के वम मं कर्टंगा। यज्ञ, विद्या, समुत्थान, 
अपने धन के विषय मे असन्तोष, अत्यन्त उग्र दण्डवारण, प्रजाओं का 
पान, वेदज्ञान तथा सुचरित तप, वहत धनोपाजंन भौर पात्रों को उसका 
दान, ये राजाओं के कमहं नसे हौ वे इस रोक भौर उस लोक को साधते 
हं । इनमे दण्डधारण सवसे वडा हं । क्षत्रिय के पास बल होता है ओर 
बल्सेही दण्डघारण कियाजाताहुं ( बरहि क्षत्रिये नित्यं बरे दण्ड 
समाहितः ) । सुनते हं कि राजा सुद्युम्न को दण्डधारण से सिद्धि मिलो । 
जैसे सांप विक में रहनेवाटे मेढक-चूहों को खाजाताह, वसे ही यह्‌ 
धरती युद्धविहीन राजा को ओर घर-घुसे ब्राह्मण को खा केतौ ह 1" 

युधिष्ठिर के पूछने पर ॒व्यासजी ने सुद्युम्न को कथा सुनाई । यह 
अध्याय यहाँ प्रक्षिप्त ज्ञात होता हे । इसमें बुद्ध के अदत्तादान-घमं का एक 
सटीक उदाहरण दिया गया.है ओर यह्‌ शब्द भी यहां प्रयुक्त हुआ हैँ 
{ अदत्तादानमेवेदं २४।१० ) । 


दाख ओर छिखित को कथा 


रंख ओर लिखित दो भाई थे, । शंख.वड़ा ओर छिखित छोढा था । 
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एक दिन लिखित शंख के आश्रम मे गया । वर्हां उस समय शख न था। 
किखितने कुछ पके फल तोडकर खा ल्यि । जव शंख आया तो उसने 


कहा कि यह तुमने अच्छा नहीं किया । तुम राजा सुद्युम्न के यहां जाकर . 
इसका दण्ड भ॑रो । लिखित राजाके पाप्त गया। पहले तो राजाने | 


टालना चाहा, पर उसके आग्रह करने पर उसके दोनो हाथ कटवा दिये । 
उस समय अदत्तादान का यही दण्डथा] इस प्रकार राजासे धृतदण्ड 
कर लिखित भाईके पास लौट आया। दण्डहौी क्षत्रियका धमंह, 
मूड मुडाना क्षत्रिय का धमं नहीं ( दण्ड एव हि राजेन्दर क्षत्रधर्मो न 
खण्डनम्‌ ) 
न्यासजी ने अपना कथन जारी रखते हुए अवदो युक्त्या एेसी 
रक्खीं, जिनसे युधिष्ठिर का डावांडोक मन भी ठहर गया । उन्होने कहा 
कि तुम वार-वार कहते हो कि युद्ध करके ओर बन्धु-वान्धवों को मारकर 
वहत पाप किया, पर राजा के लिए एेसे पापं का प्रायश्च अरवमेध-यज्ञ 
करने से होता ह 1 अडइवमेध-यन्न हंसी-खेरु नहीं था, उसके लिए भारी 
तयारी करनी पड़ती थी, उसमें समय ओरं द्रव्य भी वहत॒ लगता था । 
व्याजी ने सोचा होगा कि इससे युधिष्ठिर का मन बहुल जायगा ओर 
संचित कोष कौ गर्मीभी कम हो जायगी । दुसरी सलाह जो युधिष्ठिर 
जसे कुल-वृद्ध को पसन्द आनेवाखी थी, व्यासजी ने यह दी कि अवतो 
देश के सव रजवाड़ तुम्हारी मुदरी मे आ गये है, उनकी रिक्त गदियों पर 


अपने कुटुम्ब के कुमारो का अभिषेक करदो। यदिकुमारनदहों तो 
कन्याओं को ही अभिषिक्त कर दो। व्यासजौ का यह तीर भी ठकः. 
निशाने पर्‌ बैठा होगा । जब एक बार ग्यासजी ने अस्वमेध-यज्ञ कौ बति ` 


उठाई तो सबने हो वारो-वारी से उसका समर्थन किया ओर यधिष्टिर 
को भी पिण्ड दछ्ुडाना भारी हो गथा। अन्त सें उन्होने उस सराह का 
भातरो जो से स्वोकार किया! 


इसी प्रसंग मे व्यासजी ने प्राचीन राज्यलञास्त्र के कई अंग-प्रत्यंगो 
का बड़ी कुशलता से प्रतिपादन किया एकतो यह्‌ कि जब राजाः 


_ न श ११ 
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प्रजाओं से कर वसुल करता है, तो उसका कतव्य है कि चोर-उकैतों से 
राज्य को वचावे । रषष्ट्‌ को मोल-भाव की वस्तुन बनाना चाहिए । 
तस्करो से प्रजा कौ पीड़ा राजाके किए पापहै। पुरुषार्थं करने से दुष्टवश 
मे अतेहुं ओर राजाको पाप नहीं ल्गता। ग्यास जी नेकहाकि 
राजा हयग्रीव ने अपने यहां के दस्युओं का दमन करने के च्िए 
रडाई मे अपने प्राण गवां दिए । उसपुण्यसे वे आज भी स्वर्गलोक में 
सुख से रह रहे हँ 1 यहां आर रलोकों मे हयग्रीव सम्बन्धी गीत प्रस्तुत 
कियागयाहं जो संभवतः बन्दी लोग राजाओं को सुनाया करते थे। 
जसा हयग्रीव नाम से स्पष्ट हे इसे उदात्त शैली ओर शब्दावरी में गप्त- 
युग मे यहाँ जोडा गया । ` 
राजा का धनुष यज्ञ का यूप हं, प्रत्यञ्चा रशना है । वाण सुक्‌ है, 
खड्ग सुव है । रुधिर घृत है । रथ वेदी हं, युद्ध अग्निर, चार घोड़े 
चार होता हैं । उस यज्ञाग्निमे शत्रुओं का हवन करके वरी राजसिंह 
पापसेद्ट जाता हं। उस हयग्रीव राजाने रणभूमि में अपने प्राण 
त्यागकर मानों यज्ञ का अवभृथ स्नान क्िया। उस पुण्य से इसलोकमें 
यशस्वी होकर वह्‌ देवलोक मे सुखकाभोग कर रहाह। 
बुद्धिपूर्वक नीति से राष्ट कौ रक्षा करता हुआ, आत्मापंण हारा यज्ञ- 
रीर ओर महात्मा सब लोकों को यश से व्याप्त करके वहु मनस्वी हयग्रीव 
इस लोक में यश ओर परखोक मे सुख का भोग कर रहा ह । दैवी सिद्धि 
ओर मानुषी दण्डनीति के योग भौर न्याय के वारा पृथिवी का पालन करके 
धर्मशील ओर महात्मा हयग्रीव स्वगंलोक मे सुख का उपभोग कर रहा 


१, धनुयुपो स्शना ज्या शरः ख्‌ कस्‌. वः खड्गो रुधिरं यन्न चाज्यम्‌ । 
रथो वेदी कामगो युद्धमग्निश्वातुर्होत्रं चतुरो वाजिसुख्याः ॥२६॥ 
हुत्वा तस्मिन्यज्ञवह्वावथारीन्पापान्सुक्तो राजसिंहस्तरस्वी ॥२७॥ 
राष्टं रक्षन्बुद्धिपूबं नयेन, संत्यक्ताव्मा यक्तशीखो महात्मा 1 
सर्वाल्कोकान्ब्याप्य कीर्त्या मनस्वी वाजिप्रीवो मोदते देवरोके ॥२८॥ 


अआअ० २८५ 
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है । वह्‌ विद्टान्‌, त्यागी, श्रद्धालु कृतज्ञ राजा कम करके मनुष्य लोक 
छोडकर मेधावी विद्टानों के लोकम स्वग-सुख कामभाग कर रहाट । 
वह महात्मा वेदों की सम्यक्‌ प्राप्ति, शास्त्रा का अध्ययन ओर राष्ट का 
सम्यक पाल्न करके, चार्‌ वर्णों को अपन स्वधम म स्थापित करके 
देवलोक में सुख भोग रहारं । वहसग्रामाम विजयो होकर प्रजाओं 
का पाटन करके यज्ञो मे सोमपान करके ओर ब्राह्मणो को तृप्त 
करके थवितपर्वक प्रजां मे दण्ड-धारण करके, युद्ध में अपनी आहुति 
देकर देवलोक मे सुख से रह रहाह। जिसके इलाघनाय चरित की 
सन्त ओर पज्य विद्रान्‌ प्रशंसा करते ह, एसा वह्‌ पृण्यश्छाक महात्मा राजा 
स्वर्ग लोक को वश मेँ करके वीर लोक को प्राप्त हुआ 1 
व्यास जी द्वारा युधिष्ठिर को उपदेश 

युधिष्ठिर को फिर भी दुःखी देखकर व्यासजी ने एक दाशनिक 
दष्टिकोण रखते हुए उन्हं फिर ॒समज्ञाया । इसे पर्याय-योग॒ कहते थे 
भौर यह्‌ काल्वादकाही एक अंगथा। व्यासजी का दशान महाभारत 
मे कई-एक जगह कारवाद के रूपमे आया हुं । पर्याययोग का सारांश 
यह था कि कालचक्र रथ के पहिए की तरह घूमता हं ओर उसमें सुख 
व दुःख वारी-वारी से आते-जाते दहं । नकमसेओरन शोच करनेसे 
कु होता है । विधाता ने कालका नियम एेक्ता बनाया हं कि पर्याय-योग 
अर्थात्‌ अपनी बारी से सुख ओर दुःख, भाव ओर अभाव होते रहते हैं 
( कारेन सवं रभते मनुष्यः २६।५ ) । मन्त्र ओर भौषधियां भी कार की 
` अनुकूलता से ही फल देती हँ । न बुद्धि से कुछ होता ह, न पडढ्ने-ल्खने 
से । काङुसे मूखं भी मालामाल हो जाता है ( कारे मूर््ोऽपि प्राप्नोति 
कदाचिदर्थान्‌ २६।६ ) । शिल्प ओर मन्त्र क्रा कुछ भी फर अभाग्य के 
. समय नहीं होता । भाग्य के सोधे होने पर वे सब फल देते हँ । कासे 
ही धी चलती हं ओर काकसे वृष्टिहोतीहं। कालसे वन मे वृक्ष 
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१, दैवीं सिद्धि मानुषीं दण्डनीति, योगन्यायेः पारयित्वा महीं च । 
तस्माद्राजा धमङ्ीरो महात्मा, हयग्रीवो मोदते स्व्गरोके ।।२९॥ 
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फलते हं । कारुसेहौ कृष्ण पक्नको रात्रियां अतोहं ओर काले त्‌। 
चन्द्रमा पूरा खिल जाता विना काल के वृक्षों मे फल-फठ न 
आते । विना काल के नदियों में जल नहीं वहता । काक के बिना स्तिया 
गभ धारण नहीं करतीं । शिशिर, गर्मी ओर वर्षा ये ऋतुएं विना काल 
के नहीं होतीं । विनाकाल केन कोई मरताहै ओर न जन्म ठेता >। 
विना काल के वच्चा बोलतामी नहीं। विना कालके यौवन नरी 
आता । विना कालके बीज नहीं उगता। बिना काल के सूय नहीं 
भाता । विना काल के वह अस्त भौ नहीं होता । विना काल के चन्द्रमा 
घटता-वढृता नहीं । विना काल के समुद्र मे कहर नहीं उठतीं (२६।१२) । 
काल से पके हुए सव मानव मृत्यु कोप्राप्त हो नातेटैं। कालके इस 
चक्र से कोई नही छूटता । रोक में एसा मानते हँ कि एक ने दरे 
कोमाराओर किसीओरने ओरकिसीको मारा। यह तो “लौकिकी 
संज्ञा या कहने कौ बातदहं। न कोई किसीको मारताहै, न कोई 
मरता हं । नियति या होनहार के वशमें स्वाभाविकरूप से यह्‌ सव 
हो रहा हं (२६।१६) । 

इसके वाद व्यासजी ने शोक के विषय मे कुछ वाक्य कहे । संसार मे चारों 
ओर शोक-ही-गोक हं । शोक ओर हषं के हजारों कारण प्रतिदिन मखं के 
सामने आते हं । पण्डित को वे नहीं छते । प्रिय मौर अप्रिय वस्तुएं सुख ओर 
टुःख ाती रहती हं । तुष्णासे दुःखहोताहं ओर दुःख के बाद सुख आता 
हे । सुख के बाद दु:ख ओौर दुःख के वाद सुख आताहं1 किसी को सदा 
दख ओर किसी को सदा सुख नहीं रहता। सुखदहोया दुःख, प्रिथ हो 
त अप्रिय, जो कुछ आवेउसे हृदय को हार के बिना सहना चाहिए । जो 
एकदम मूढं याजो बुद्धि के पार+निकल गये दहु, वे लोक मे सुखी है । 
वीच कै व्यक्ति तो कलेश पाते हं । इस प्रकार पहर के किसी सेनजित्‌ 
राजा ने सुख-दुःख सम्बन्धी गाथाएं गाई थों 1 उन्हं का के पययि-योग 
मे ग्रहण किया गया 1 सुखदुःख, होना न होना, काम-हानि, जीवन-मरण 
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ये अपनी बारी से सव के पास आतेदहुं। इसल्एि धीर पुरुष को चाहिए 
किन हषं मनावे, न क्रोध.करे । 

यह्‌ सुनकर युधिष्ठिर काघाव जंसेफिर हराहो गया ओर वह्‌ 
अपने सगे-सम्बन्धियों की मृत्यु कै विषय में फिर कहने लगे। 
उन्होने कहा, “राज्य के किए मैने अपने वंश का उच्छेद कर 
डाला । मँ गुरुधाती ओर पापो ह| मैने राज्यकेलोभ से भीष्म ओौर 
द्रोणका वध करवाया। यह तक कि "नरो वा कुंजरो वा' कहू कर 
्ूठ भी बोला । एसा दारुण कमं कर मैक्स लोक में जागा ? जव 
मने अभिमन्यु को अकेले चक्रव्यूह मे भेजकर मरवा डाला तव अजुन व 
कृष्ण को अपना मुंह दिखाने की हिम्मत मुञ्च मे नहीं हई 1” 
इसके वाद व्यासजी ने पर्यायवादके हौ एक दूसरे अंग की व्याख्या 
करते हुए कहा, “जितने संग्रह ह, उन सवका क्षय अवश्यंभावी है । 
जितनी वस्तुएं ऊचे चढत है, वे अवश्य नीचे गिरती हं । संयोग के वाद 
वियोग अव्य आता है भौर जौवन के वाद मरण भी निश्चित ह 1" जव 
युधिष्ठिर बार-बार समज्ञाने पर भी शान्त न हृए॒तव व्यासजी ने उनका 
शोक दुर करने के लिए कुछ प्राचीन कथाएं सुनाई । फिर कू उपदेश 
दिया । यह्‌ स्वभाववाद संज्ञक दार्शनिक मत था। इसीके अन्तर्गत सुख- 
द्‌ःख जीर संयोग-वियोगः का दृष्टिकोण आता था। स्वभाववाद के 
दारंनिक मत का उल्लेख इवेताश्वतर उपनिषद्‌ को सूची में आया है । 
विश्व का विधान स्वभावसे चङ रहाहै। वहु किसी के लिए ठहूरता 
या बदलता नहीं (२७।२०) । इस वर्णन से ज्ञात होता है कि कार्वाद 
ओर स्वभाववाद इत दोनों का परस्पर निकट का सम्बन्ध था। काल- 
पर्याय विचित्र हँ । इसमें आसन ओर शयन, ज्ञान ओर उत्थान, पान 
ओर भोजन सव भूतो के किए कालके अनुसार निश्चित हं । यहाँ वैद्य 
भोर, रोगी भीहैँ। स्त्री, पुरुष तथा नपुसक भीं । कुर में जन्म, 
वीयं, धर्यं, आरोग्य, सौभाग्य, उपभोग ये सब होनहारसे ही मिलते 
है । दद्र कैन चाहने षर भी बहुतसे पुत्र हो जाते हैः। धनिको के 
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इच्छा करने परमभो नहीं होते। दरिद्र क्टेश पाता हआ सौ वषं तक 
जीवित रह जाता ओर धनी कुर्म रोग पतिगेकी तरह चट-पट 
मर जातह्‌ । लाक म हम देखते हं कि धनिको के पास भूख नहीं होती 

जव कि निधन काष्ठ भी खाकर पचा डाल्तेहं। कालके प्रभावसेही 
मनुष्यो मं गुण-दोष अते हैँ जौर सुख-दुःख भी प्रकट होते हैँ । सव कुछ 
करने वाला काल हं, पर मनुष्य अहंकार-वश अपने को कर्ता मान छता 
हं । न यह किसी काहृभादहै ओौरन कोई इसका है। सहस्रो माता- 
पिता पहले हृए ओर सहस्त्रं आगे होगे । जैसे जल मे तरते हुए दो काष्ठ 
आकर मिक ओौर फिर भल्ग हो जायं एसे ही यहां प्राणियों का 
मिलन है 1 जैसे रास्ता चरते लोग मिल जाते हं वेसेहीस्त्री, पुत्र, 
मित्र आदि से मिलना है । परलोक को आज तक किसी ने अपनी आंख 
से नहीं देखा । जो आगमा मे लिखा ह, उसमें श्रद्धा करना ही मनुष्य के 
वश की बात दहं । इसलिए देवताओं के किए यज्ञ ओर पितरों केलिए 
श्राद्ध करते रहना चाहिए । 


मन॒ष्य अवश होकर काल के अधीन हं । रात, दिन, पक्ष, अयन 

वष काफेराल्गा हआ हं। कोई काल से मक्त नहीं हं । आयुवेद पठने 
ठे वेद्य ओर उनको ओषधियां हँ । साथही रोगीमीरह, जो काषाय 
ओर घी पीकर रहते हँ । कार से कोई नहीं छटता । रसायन खाने वाके 
भी ह, पर कोई बुढ़पे से नहीं टा । एेसे ही तप, स्वाध्याय, दान, ओर 
यन्न करने वलेभी रह, पर जराओर मृत्युसे कोई नहीं वचा। काल 
ओर पर्याय कै विषय में जनक ओर अस्मा ऋषि का सम्बाद सुनाकर 
व्यासजो ते विराम किया, पर युधिष्ठिर काथ्रम फिरमभोनदट्टा। 





स ् # ५ ५ भ 
१. यथा काष्टं च काष्ट च सयातां महोदरे । 
समेव्य च व्यतीतायां तद्वद्भूतसमागमः ॥ 
(२८।३६) 
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कृष्ण द्वारा युधिष्ठिर को उपदेश 


तव अजुन ने कृष्ण से स्थिति कही, “युधिष्ठिर ज्ञातिशोक 
मेड्वे हए हैँ । आप ही उन्हूं उवारने का कुछ यत्न कोजिये ।' बारुपन 
सही युधिष्ठिर कृष्ण की वात नहीं टाल्तेथे। कृष्णने युधिष्ठिर का 
रोक शान्त करने के किए श्छुनय ओर नारद की कहानी सुनाई । 
श्जय कापुत्र मत्युको प्राप्त हुआ । उसे पत्र-रोक छोडता हीन 
था। नारदसे उसको भेंट हर्द ओौर नारद ने "पोडपराजकोपाख्यान' 


या पहले मरे हृए सोखह राजाभों का चरित्र सुनाया । ( २९।१६- १३५ ) 


ठ प्रकरण किसी अत्यन्त मेधावी कवि की रचना है । इसकी चली 
ओर शव्दावछी अत्यन्त उदात्त है । शान्तिपर्व सें आई हुई यह सामग्री 
द्रोणपर्व मे भी दोहराई गई हँ ( अ० ५६-७१ ) । वहां वह प्रक्षिप्त 
सिद्ध हुई ह । किन्तु सत्य तो यहं हं कि शान्तिपवं मे भी 'षोडषराजको- 
पाख्यान गुप्तयुग मे जोड़ा गया था । वह उसके प्राचीन मूल संस्करण का 
अगन था। नारद के मुख से इसका उपदेश सूचित करता ह कि भागवत 
आचार्यो ने इस रचना को अपनाया । ज्ञात होता हं संस्कृत युग के बन्दी 
या चारण ऊचे स्वर से राजाभों के सामने उनका शोक दूर करने के 
किए इसका पाठ करते थे । अवश्य ही इसे ऊचे स्वर से पठते हए एेसी 
तरगं वातावरण मे भर जाती हं जिनसे दुःखी व्यित के मनोभावों पर 
अभाव पड़ता हं । व्यक्ति को शोकवृत्ति में परिवर्तन लाने मे वे छन्द 
उपयोगी थे । इस उत्तम काव्य का सार इस प्रकार है :- 


१. हे शछुनय, हमने सुना है कि आविक्षित मरुत राजा भी मृत्यु 
को प्राप्त हो गया, जिसके विश्वसृज्‌ यज्ञ में इन्द्र, वरुण, वृहस्पति आदि 
देवो ने माग लिया था । उसने जव इन्र से स्पर्धा को तो वृहस्पति ने उसे 
यज्ञ कराना अस्वीकार कर दिया । तव संवर्तं ऋषि ने उसके लिए यज्ञ 
कराया । उसके राज्य मे पृथिवी बिना कृषि के अन्न उत्पन्न करती थी 
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मौर चारों ओर अनेक चैत्य स्तूपवने हृए थे ( पृथिवी चत्यमाक्नी }) 1 
उसके यज्ञ में विश्वेदेव सभासद बने । श्राद्धगण परोसने लगे! मस्तोंनें 
सोमपान किया । इतनी अधिक दक्षिणा दी गई कि देवता, गन्धवं ओर 
मनुष्य उसे पूरी तरह न ले सके । हे श्ंजय, तुम्हारे पुत्र से कहीं अधिक 
पुण्यवान्‌ जव वह्‌ राजा मर गया तो तुम अपने पुत्रके लिए शोक 
मत करो । 


२. राजा सुहोत्र वैतिथिन भी मर गथा, जिसके राज्य मेंइनद्रते 
वषं भर सोना वरसाया था, जिसमे पुथवी का वसुमती नाम॒ चरिताथं 
हु । ( स्वगं से स्वर्ण-वृष्टि का यहं अभिप्राय रघुवंश, दिव्यावदान 
आदि गुप्त युग के ग्रन्थों में पाया जाता हं । ) कहते हं, इन्द्र ने सा ते के 
कच्ए, मछली, मगरमच्छ, ककट ओौर सूस बनाकर नदियों को भर दिया 
था। तव राजाको वड़ा आश्चयं हुआ । राजा ने वह धन यज्ञद्रारा 
ब्राह्मणों को दे दिया । है श्यंजय, तुम्हारे पुत्रसे कहीं भधिक पृण्यवान्‌ 
जव वह भी मर गया तो तुम अपने पुत्रके ङ्एु शोक मत करो। 


३.सुना जातादै किंग देश का राजा वृहद्रथमभी मर गया, 
जिसने संकडो सहसो खेत अश्व ओर कन्याओं का संग्रह किया ओर यज्ञ 
करके पुकार-पुकारकर दक्षिणा दो । शत-सहस्त्र वृषभ ओर गौओं कौ 
दक्षिणा ब्राह्मणों को बुखाकर दी ओर विष्णुपद पवत पर यज्ञ किया । 
उसके यज्ञो मे सोमपान करके इन्द्रको मदहो गया। वैसा दानीन 
पहले हभ ओर न आगे होगा । यदि वह्‌ भी मर गया तो तुम अपने 
पुत्रके किए शोक मत करो । 

४. सुनते हैँ कि उशीनर देश का राजा शिवि भी मर गया, जिसने 
इस समस्त भूमि को चमड़े की तह से रपेट दिया था ओर्‌ अपने रथ कों 
संकारसे धरती गुंजा दी थी उसके जयन रथ पर केवर एक छत्र 
विराजता था । उसने यज्ञो मे अनेक-संख्यक गौणं दक्षिणाम दीं । वहमभी 
मर गया 1. 
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५. सुनते हँ दुःष्यन्त का पुत्र भरत भी मर गया, जिसने तीस अरवमेध 
यन यमुना के क्रिनारे, बीस सरस्वती के तटपर ओर चौदह गंगा के तटपर 
किये । भरत के महत कमं का यश्च स्वर्गं तक छा गयां | उसने वेदी में 
सहस्त्रों अश्व वांधकर कण्व ऋषि को दिये । जव वह॒ भी मरगयातो 
तुम अपने पुत्र का शोक वयो करते हो ? 


९. सुनते हँ कि दशरथ का पुत्र राजा रामभी मर गया जिसने 
सदा प्रजा का अपने ओरस पुत्रोंको भांति पालन किया। राजा राम 
के शासन मे मेघ समय पर वृष्टिकरते थे ओर सदा सुभिक्ष बनां 
स्ताथा। न को पानी में इवताथा, न कोई आगमे जलता था। 
सव रोग नीरोग भौर पृणंकाम थे। स्त्रियों म भी विवाद नहीं था 
पुरुषो की तो वात ही क्या ? प्रजां नित्य धर्मं का पालन करती थीं। गौरे 
कलसे भरकर दूधदेती थीं) रामनें चौदह वषं वन में विताये भौर दस 
अश्वमेध यज्ञ किये । वह भी मर गया तो तुम अपने पुत्र के लिए क्यों 
शोक करते हो ? 


७. सुनते हं राजा भगीरथ भी मर गया, जिसके यज्ञ मे इन्दर सोम- 
पान करके मदमत्त हो गये थे । उन्होने सहस्रो असुरो पर विजय प्राप्त 
कर रो । उसने यज्ञ मे सहस्रो कन्याएं दक्षिणा मेँ दीं । प्रत्येक कन्या 
रथवाहन पर बैठी थी । प्रत्येक रथ के पीले अनेक हाथी-घोडे थे । जव 
वे पव॑त की गुफा मे तपकर रहै थे, गंगा भागीरथौ वनकर उनकी गोद 
मे आकर वटी । त्रिलोकपावनी गंगा को उन्होने अपनी दुहिता बनाया । 
जव वह भी मर गये तो तुम क्यों शोक करतें हो 2 


८. सुनते हँ कि राजा एेकविल दिप भी मर गया, जिसके यज्ञो 
का वणन ब्राह्मण आज भी करते हं । उसने अपने म हायजञो में सुवर्ण 
मण्डित हाथियों का दान दिया । उसके यज्ञ मे सोने का महायूप क्गाया 
गया । उस यूपमे सोने का चषा या छल्ला था जिसपर इनद्रादिदेव वेठे 
ये । उस यज्ञ मेँ विश्वावसु गन्धव ने स्वयं नृत्य-गान ओौर नाटच-संगीत 
का आयोजन क्रया । सव रोग यही समज्ञतेथे कि वह॒ संगीत उन्हीं के 


द ~ ~ 
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लिएहोरहाथा। कोई राजा दिलीप का अनुकरण नहीं कर सका। 
दिलीप के राज्य में पहनी-मोदी स्त्रियां नशे मे चूर होकर मार्गंपरसो 
जाती थीं, पर उन्हं कोई चछ्डतानथा। एेसे सत्यवादी ओर उग्रधन्वा 
दिलीप भी स्वर्गको चले गये। दिप के आंगन में स्वाध्याय-घोष,. 
प्रत्यञ्चा-घोप ओर्‌ "दान-करो, दान-करो' ये तीन शाब्द कभी कमन 
होते थे । यदि वह्‌ मर गया, तो तुम अपने पुत्र का शोक क्यों करते हो ? 


€. सुनते हं कि युवनाश्व का पुत्र मांधाता भी मर ग्या जो पिता 
युवनाश्व के जठर मे वृद्धि को प्राप्तं हृ था । मरुत देवों ने पिता के गभं 
के पार्वं भाग से उसे निकाला था । वह अपने पिता द्वारा यज्ञ के पृषदाज्य' 
खा टेन से उत्पन्न हुआ था । वहु त्रिलोक-विजयी हुआ । उसे मृत पिता 
को गोदमेंच्टे हुए देखकर देवों ने आपस में कहा, “यहु किसका दूध 
पियेगा ? तव इन्द्र ने कहा, “यह मेरा दूध प्यिगा। इसी से 
उसका मांधाता" नाम पडा । उस महात्मा यौवनाश्व कौ पुष्टिके क्षि 
इन्द्र के हाथसे दूध की धार वहने लगी । तत्र वह प्रतिदिन उसधारका 
पान करने लगा ओर बारह दिनमेंदही एेसादहो गया जसे बारह वषं का 
हो । यह सारी पथिव्री एक [दन मेँ ही उस धर्मनिष्ठ महात्मा के अधिकारः 
मे आ गई । वह युद्ध में इन्द्र के समान शूर-वीर था। उसने अंगार, मरुत्त, 
गय, बृहद्रथ, आदि राजाओं को युद्ध मे जीत लिया । जब मांधातानें 
अंगार से युद्ध किया तो उसके धनुषको टंकारसे देवों ने समल्ञाकि 
आकाश फट गया । सूर्योदय से सूर्यास्त तक का जितना विस्तार हं सभी 
मांधाता के राज्य में था । सैकड़ों अरवसेघ ओौर राजसूय यज्ञ करके उसनं 
रोह मच्यो के दान से मिथिला क ब्राह्मणो को तृप्त कर दिया । यहां तक 
कि एक योजन चा ओर दस योजन लम्बा सोने का ठेर अन्य रोगों 
ने द्विजाति से अतिरिक्त ओौर लोगों कोवांटा। हं सजय | जब वह्‌ मर 
गया, तो अपने पुत्र का शोक क्यों करते हो ? 


१०. सुनते है कि नहुष का पुत्र राजा ययाति भी मर गया, जिसने 
समुद्र के साथ इस पृथिवी कोजीत कर एक-एक शम्यापात को दरी 
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पर यज्ञ वेदियो का निर्माण कराया था, ओौर पवित्र यज्ञो का अनुष्ठान 
करते हुए समस्त पृथिवी को परिक्रमाकीथी। सहं सोम, क्रतु ओर 
संकडों अरवमेध यज्ञ करके उसने तीन सुवणं पवतो से इन्द्र को प्रसन्न 
किया । देवासुर-संग्राम मे असुरो को मार कर नहुषपुत्र ययाति ने समस्त 
पृथिवौ को दान में दे दिया 1 अन्त में अपने ज्येष्ठ पुत्र यदू, दृह्य. तर्वसु, 
ओर अनु कोअल्ग करके कनिष्ठ पुत्र पुरु का राज्याभिषेक किया अरे 
सु जय, जव वह्‌ भो मर गया तव तुम पुत्र-रोक क्यों कर रहं हो ? 

११. सुनते हँ कि नाभाग का पुत्र अंबरीष भी मर गया । उसे प्रजान 
अपना गोप्ता चुना था । उसने सहख-सहख . दक्षिणाओं से यज्ञ॒ करके 
ब्राह्मणों को संतुष्ट किया। न तो पहङेखोगों नेएेसा किया ओर न आगे 
कोड करेगा । इस प्रकार नाभाग अम्बरीष द्वारा प्रदत्त दक्षिणाओं कौ 
कोति हं। सहसो, सकडों अङ्वमेध यज्ञो से यजन करने वाले राजा 
उसकी प्रदक्षिणा करते थे । हि श्य जय, वह॒ भी मर गया, तव तुम पुत्र-शोक 
च्यों करते हो ? 

१२. सुनते हं कि चित्ररथ का पुत्र राजा शशविन्दु भी मर गया, 
जिसको सहसो भार्या ओर शतसह शाशविन्दव नामक पुत्रथे। वे सव 
सोने का कवच पहनते ओर उत्तम धनुष धारण करते थे 1 एक-एक राज- 
पुत्र के पीछे सौ-सौ कन्याएं गमन करती थीं । एक-एक कन्या के पृष्ठभाग 
मं सकड़ों हाथी ओौर उनके पीछे संकड़ों रथ रहते थे । ओर, एक-एक रथ 
के पीछे सुवणं को माला पहने सौ-सौ अडव रहते थे । एक-एक अव के 
पीछे सौ-सौ गाएं ओर एक-एक गौ के पीछे सौ-सौ बकरियां रहती थीं । 
इस प्रकार का अपरिमित धन महामख" नामक अद्वमेघ यज्ञ मेँ महाराजा 
शशविन्दुं ने ब्राह्मणों को दिया । हे श्यृजय, वह भी मर गया तव तुम 
पत्र-शोक क्यों कर रहे हो ? 

१२. सुनते हँ कि अमूर्तरय का पुत्र राजा गय भी मर गयां जिसने 
सौ वषं ॒तक यज्ञ का उच्छिष्ट भोजन कियाथा। अग्निस उसने वर 
मांगा-- दान देते हुए मेरे यहां वस्तुएं अक्षय बनो रहु, धमं में मेरी 
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श्रद्धाको वृद्धिहो। ह अग्निदेव ! आपकीकृपासे मेरा मन सत्यमं 
हमेशा रमता रहे 1“ दर्श, पौणमास ओर चातु्मस्यि के वारंवार अनुष्टानसे 
उस महातेनस्वो ने सहस वर्पो का आयुष्य प्राप्त किया । शत गौवं ओर 
शत-रात अङवों का उसने प्रतिदिन सहस्र वत्सर तक दान किया । उसनें 
सोमपान से देवों को ओर धन सेवब्राह्मणोंको तुप्त किया। पितरोंको 
स्वधाकार से ओर स्त्रियों को इच्छा-पू्ति से संतुष्ट किया । उस राजा ने 
महामख वाजिमेध में दस व्याम से बीस न्याम तक की पृथिवीको सोने से 
मदृवाकर दान दिया । गंगा में बाल के जितने कण हं उतनी गौएं राजा 
आमूर्तरयस गय नेदान में दीं। हेंश्जय! वहभौ मर गया तव 
तुम पुत्र शोक क्यों करते रहौ ? 


१४. सुनते हैँ कि संक्रति का पुत्र रन्तिदेव भी मर गया जिसने इन्द्र 
को भटी प्रकार संतुष्ट करके यह वर प्राप्त किया था--'"हमारे यहा अच्च 
की बहुतायत हो ओर अतिथि बरावर आते रहं । हमारे हृदय से श्रद्धा 
काकभो लोपनहो ओर हम किसी से याचनान करं ।'“ ग्राम्य भौर 
आरण्य पश्च स्वयं महात्मा रन्तिदेव के यहां चले आते थे । उसके यज्ञो मे जो 
च्मराशि या चमडे का ढेर इकट्ठा हुआ उससे चर्मण्यवती नामक नदी 
वहु निकली 1 उसने यज्ञ का वितान होने परं प्रत्येक ब्राह्मण को एक-एक 
सुवर्णमय निष्क दिया । कभी-कभी वह एक-एक सहस्रं निष्क भी देता था । 
"अन्वाहार्य" पचन नामक अग्नि के उपकरणों के रूप मे घट, थारी, कड़ाह, 
पात्री मौर पिठरये सब वर्तन उसके यहां सोने केहीथे। सांकृत्य 
रन्तिदेव के यहां जो रात को रहता था, उसको सो गायों की दक्षिणा 
टी जाती थी । उसके यहां एक दिन के आतिथ्य कौ दक्षिणा सौ गायं 
थीं । कानों मे चमकते मणि-कुण्डर पहने हुए रसोहये इस बात को पुकार- 
पुकार कर कहते थे कि अव पहले जंसा मांस-पुखाव नहीं रहा । अब सुप 
के साथ भात का भोजन कीजिये । हे श्यंजय, वह भी मर गया । अव तुम 
पुत्र का शोक क्यों करते हो ? 
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१५. सुनते हैँ कि इक्ष्वाकुवंशी महात्मा राजा सगर भी मर गया । 
उसके पीछे साठ सहस पुत्र चरते थे । वह एकछत्र पृथिवी का शासक हो 
गया । उसने सहस अक्वमेधों से देवताभों को प्रसन्न किया! उसने 
काञ्चन स्तम्भ ओर सुवणंमय प्रासाद का दान किया, जो अनेक स्त्रियों के 
शयनागारों से पूर्णं था । उसने अनेक ब्राह्मणों की इच्छाएं पूणं कीं । उसने 
क्रोध में भरकर पुथिवी को खुदवा 'डाला ओर वही समुद्र हो गया । उसी 
के नामसे समुद्र की संज्ञा सागर' हं हे श्युजय, जव वहमभी मर गया 
तव तुम पुत्र-शोक क्यों करते हो ? 

१६. सुनते हं किवेन कापुत्र राजा पृथुभी मर गया जिसका 
महषियों ने जंगल मे एकत्र होकर यह सोचकर अभिषेक कियाथा कि यह्‌ 
खोकों का प्रथन या विस्तार करेगा । इसी कारण उसका नाम पृथु 
पडा । यह हमे शक्षत्‌ः या संकटो से बचायेगा, इसीलिए वह्‌ क्षत्रिय 
कहराया । वैन्य पुथु के दर्शन करके प्रजाओं ने कहा कि हम इससे प्रसन्न 


ह । प्रजाओं के अनुराग के कारण ही उसको उपाधि राजा हुई । उसके 


राज्य मे पृथिवी विना जोते-वोए अन्न उत्पन्न करती थी ओर जगह 
जगह छत्तं शहद से भरे हए यें । वेन्यके राज्यमे गौव कलसे भर कर 
दूध देती थीं यागौवों के दूध से कलसे भर जाते थे। सव मनुष्य 
नीरोग, पृणकाम ओौर निर्भय यथे जव वहु दिग्विजय के किए प्रस्थान 
करता तो नदियां अपना प्रवाह रोककर उसे मार्ग देती थीं 1 उसके मार्ग 
मे किसी अन्य राजा काष्वजन टकराताथा। उस राजा ने महायज्ञ 
अङ्वमेध मे सुवणं के तीन ढेर ओर इक्कीस पवंत दान दिये । हे श्पंजय । 
वह्‌ भी मर गया तब तुम पुत्र-शोक क्यो करते हो ? 

इतना सुनाकर नारद ने पूछा-- “हं सु जय, तुम चपक्योंहो? क्या 
यह्‌ सव मेने व्यथं ही कहा ?“ तव संजय ने उत्तर ॒दिया, “हे महर्षि, 
भापका यह्‌ शोक दूर करने वाला कथन सुनकर मुज्ञे बहत शान्ति मिली 
हं । राजषियो के ये दृष्टान्त तो अमृत के घृटं, जिन्हें पीकर मै तप्त 
हो गया 1 


कि 


अ० ७-३९ 1] ६९. युधिष्ठिर निवंद २९ 


इसके वाद युधिष्ठिर ने कृष्ण से पुनः संजय के सुवर्णंनिष्ठीवि पुत्र 
के विषयमे पूछा कि वह कंसे सोना उगल्नेल्गाथा, किस कारणस 
मर गया ओर फिर कंसे जी उठा । यह कहानी अघ्याय ३०-३१ मे वणित 
हे । इसका सार यट हुं कि बहुत इच्छाओं के बाद देवाराघन से राजा 
संजय को पृत्रछाभ हआ । पांच वषं को आयु मेही उसे वन में बवाघनें 
खा ल्या तवं सुजय के बहत विलाप करने पर नारद ने उसे जीवन- 
दान दिया । इस कहानी की पुष्टि स्वयं नारद ने युधिष्ठिरसे की। 


युधिष्ठिर को मौन देखकर फिर व्यासजी ने राजधमं के अन्तगंत कमं 
के महत्त्व काही वणन किया ओौर साथमे यह्‌ भी कहा कि अच्छे-वुरे 
कर्मो का फल कमं करते वाले को ही भोगना पडता हं इसलिए उन्हुं अपने 
कमं का प्रायस्चित करना चाहिए । ( ३४।२४ ) 


दसं कथन में व्यासजी नें प्रायदिचित का सकेत तो किया, पर क्या 
प्रायशचित करना चाहिए यह नहीं बताया । तब युधिष्ठिर ने अपने पाप 
का कम्बा-चौडा वणन किया । उसके उत्तरम व्यास्रजी ने अपने पुनः 
कालपर्याय दर्शन का वर्णन किया ओर जव उनकी सव युक्तियां समाप्त 
हो गई तो अन्त मे वह खुले ओर कहा, “तुम्हारे इस पाप का प्रायिचत तो 
अद्वमेध यज्ञ ही है--अर्वमेधो महायज्ञः प्रायरिचत्तसुदाहयतम्‌ । (३२४।२६) 
उस अश्वमेध को करने से तुम पाप मुक्त हौ जाभोगे। इन्द्रने 
भी असुरोंकोमारकरपूसा ही किया था। तव अश्वमध करके उसनं 
ञतक्रत संज्ञा प्राप्त की थो ।'' व्यासजी ने वह दसरी बात भौ दुहराई कि 
अपने भाई, पृत्र ओर पौत्रो के साथ विविध नगरो भौर राष्ट्रो मं जाकर तुम 
उनका वह अभिषेक कर दो। गर्भस्थ बालकों को भी राज्य दो । सव प्रजाओं 
का रंजन करते हए पृथिवी का पालन करो । कुमारन हों तो कन्याओों 
काही अभिषेक करो । स्त्रियों को मी इच्छाए होती हं । इससे उनका 
शोक मिट जायगा । इस प्रकार सव राष्ट्रो का भाश्वासन करके तव तुम्हु 
अङ्वमेध यज्ञ करता चाहिए 
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जव व्यासजी ने प्रायरिचित रूप में अश्वमेध की वात कही तो महा- 
भारत के लेखक ने वहूतसे दूसरे पापोंके प्रायरिचितका प्रकरण यहां 
लाकर रख दिया । युधिष्टिर को उसकी कोई आवश्यकता न थी । अवश्य 
ही अध्याय ३५,३६ ओर ३७, जो प्रायरश्चित से सम्बन्ध रखते हं, इस 
प्रकरण मे नितांत प्रक्षिप्त हैं । लेखक ने प्रायरिचित-कथन के साथ 
मक्ताभक्ष्य का पृछ्ल्ला भी र्गा दिया ( प्रायश्चित्तकथा ह्येषा भक्ष्यामक्ष्य 
विवर्धिता ) ! व्यास के वचन सुनकर युधिष्ठिर्‌ कामन कुछ तो आश्वस्त 
हुआ, कितु उनके मनमे यह शंकातो वनीहीरही कि राजाकेद्रारा 
राजञास्त्र ओर घरमचर्या इन दोनों का मेल कंसे वैठाया जा सकता हं । 
इस पर व्यासजीने सलाहदो कि युधिष्ठिरको भीष्मके पास जाकर 
राजशास्त्र सुनना चाहिए । उन्होने कहा-- “भीष्म ने इन्द्रादि देवों का 
साक्षात्‌ दर्शन किया ह । उन्होने वृहस्पति आदि देवषियों के राजलास्त्र का 
अनेक वार अध्ययन किया हं। उशना जिस राजशास्त्र को जानते हं 
उसको व्याख्या के सहित भीष्म ने पाह । भार्गव च्यवन से उन्होने 
अगो-सदटित वेदों का अध्ययन कियाहै। महाबुद्धि भीष्मने व्रतो में 
पारंगत वशिष्ठसे भी वेद-ज्ञान प्राप्त कियादह। ब्रह्माके पत्र ऋषि 
सनक से भीष्म ने अध्यात्म विद्या सीखी। ऋषि माकंण्डेय के मुखसे 


भोष्म ने यतिधमं का ज्ञान प्राप्त किया । परशुराम ओर इन्द्र से उन्होने 


अस्त्रोंको प्राप्ति की। यद्यपि वे मनुष्ययोनि मे उत्पन्न हए है, किन्तु 


मृत्यु उनकी इच्छा की वी हं। ब्रह्मणि नित्य उनके सभासद थे । ज्ञान 


ओौर ज्ञेय मे कुछ भी एेसा नहीं है, जिसे वे न जानते हों । वे भीष्म धर्म 
के सूक्ष्म तत्त्व के वेत्तारहं। अववे ही तुमसे धर्मो का वर्णन करेगे ॥ 
इसक्र पहले कि वे वह्‌ अपने प्राण छोड़ तुम॒ उनके पास पहुंच जाओ 1" 


यह सुनकर युधिष्ठिर ने व्यासजी से कहा, “घोर मार-काट करके 


मेने ज्ञातियों ( सगे-सम्बन्धियो ) का बध कराया ओर फिर छल से भीष्म 


कोभी शर होय्यापर छिटादिया। अवमे किस मुंह से उनके पास 
जाऊं ?'” (३८।१६) 1 इस पर कृष्ण ने राजा को समञ्ञाते हए कहा, ““यदिः 


न्वस्् छ 


य 
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तुम अपने क्एिन भी जाना चाहो तोभी चारों वर्णोँके हित की दृष्टस 
तुम्ह्‌ भीष्म के पास जाना चाहिए, क्योकि वे सवके लिए हितकारी धर्मो 
का उपदेश करगे । तुम्हारा मनशगोकमें डवा हृद) इस विषयमे 
हठ मत करो । व्यासजोने जैसा कहा तुम्हुं वेसा करना उचित दह । 
व्राह्मण, प्रनाजन, कृ ुम्बो, ज्ञाति, वान्यत्र, मित्र एवं सुहृद, सवका इससे 
हित होगा ।'" कृष्ण कौ बात सुनकर राजा ते नगर-प्रवेश की आज्ञा दी । 


युधिष्ठिर का हस्तिनापुर में प्रवेश 

प्रजाओं ने उनके स्वागत के कल्एि नगर को सजाया। धृतराष्ट्र 
ओर गान्धारी का रथ उनके आगे चला । युधिष्ठिर के रथ में सोकह 
वेर जोते गये । वह पाण्डु-कम्बल ओर व्याघ्राजिनसे मढाथा। भीम 
ने बागडोर संभारी, अजुनने छत्र हाथमे ल्िया। नकुल-सहदेव ने 
व्यजन ओर चमर ल्यि। इस प्रकार पांचों भाई एक बडे रथमें वैटकर 
तगरमं प्रविष्टहृए। नगर का दवार खूब सजाया गयाथा। सात्यकि 
ओर कृष्ण का रथ उनके पीछे चला । द्रौपदी, कुन्ती एवं अन्य कुरुकुक 
को स्त्रियां विदुर के पीछे-पीरे रथों मे चलीं। पृष्ठ भाग में अनेक रथ 
ओर हाथियों कौ सवारियां थों। इससे वह जलस लम्बा हो गया । अनेकः 
वैतालिक, सूत ओर मागध राजा के किए सुभाषित पठने लगे । इस प्रकार 
प्रयाण करते हए युधिष्ठिरने हस्तिनापुरमें प्रवेश किया। इससे सव 
लोग प्रसन्न हो उठे। राजमागं पर पताकाएं फहराई्‌ गडं। वेदियां 
बनाई गईं एवं सुगन्धियों से युक्त धूप जलाई गई । अनेक गध-वुष्प ओर 
मालाभों से राजवेरम अलकृत किया गया । नगरद्ार मे जलपूर्णं कुम्भ 
रवखे गए एवं मांगलिक द्रव्य किए कन्याए खडो हुड । 

स्त्रियां विशेषकर द्रौपदी की प्रशंसा कर॒ रही थीं जिसने अनेक कष्ट सहे 
थे । राजमागं के चतुष्पथ पर बना हुभा चत्वर या मञ्च सुशोभित हआ । 
वहां से राजा ने राजक मे प्रवेश किया। रथसे उतर कर वे पहले 
भीतर गये ओर फिर शीघ्र ही बाहर आकर उन्होने ब्राह्मणों का सम्मान 
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किया । राजमागं स्तरी-पुरुषों कौ भीड़ से भर गया था । उन्हीं ब्राह्यणो 
मे एक चार्वाक मतानुयायी भी था, जो अपने को दुर्योधन का मित्र मानता 
था उसने आगे बठ्कर युधिष्ठिर को फटकारा, ““तुम जात्तिवघ करने वा 
पापी हो, तुम राज्य के योग्य नहीं ।'” उसके कठोर वचन सुनकर युधिष्ठिर 
तिलमिला उठे भौर उन्होने कहा “भँ स्वयं दुःखी हं । मेरे लिए अप रेस 
` वचन मत कटिये ।** ज्ञात होता है कि युधिष्ठिर के विषय मेँ इस प्रकार का 
मत रखने वाले भी उस समय कुछ लोग थे। यह तो स्पष्ट लिखा ठं कि 
युधिष्ठिर की भी अपने विषय में कुछ एेसी ही भावना थी । एसे स्पष्टवादी 
ब्राह्मण को महाभारत के केक ने रास विशोषण देते हुए च्खिाहकि 
दूसरे ब्राह्यणो ने उसे वहीं नोच डाला । इससे राजा प्रसन्न हए । यहां 
कृष्ण को भी कु सफाई देनी पड़ी । उन्होने कहा, “इस चार्वाक ने 
सतयुग मं बदरोनाथ में बहुत तपस्या करके ब्रह्माजी से यह वर प्राप्त 
कियाथाकरि वह्‌ देवता ओर मनुष्यों से भभयहो जाय। तवस वह्‌ 
-सवको दुःख दे रहा था! अच्छा हुआ जो यह्‌ आज ब्रह्म-कोप से ठिकाने 
ल्ग गया ( स एष निहतः शेते ब्रह्मदण्डेन राक्षसः ३९।४७ । । तुम 
क्षत्रियो के वध का शोक मतकरो । वे तो धात्र धर्मक अनुसार मारे गए) 
तुम अपने मन को ग्लानि दुर करके प्रजापालन के कर्मे निरत हा 
थोडा सा ही खुरचने से यह॒ समज्ञा जा सकता हे कि चार्वाक की 
यह्‌ कटानौ किसी भागवत ठेखक ने भोडेरूप में यहां जोड़ दी थी । 
-स्वतन्त्र विचार रखने वाछों का लोकायत दशान इस देश मेँ अत्यन्त 
माचौन काल सेथा। कोद भी उनकी चुटकी या आलोचना से वच नहीं 
"पाता था । 
इसके वाद कृष्ण के कहने से पुरोहित धौम्य ने सबकी उपस्थिति मं 
-युधिष्टिर का राज्याभिषेक किया ओौर युधिष्ठिर ने अपना महान्‌ राज्य 
:विविवत्‌ प्राप्त किया । (ज० ४० ) 
यहां प्रजाओं की सान्त्वना के लिए युधिष्ठिर ने कुछ वाक्य कहु- 
“पाण्डव लोग घन्य हँ जिनका गुणगान ब्रह्मण कर रहे हं । मैं तो धृतराष्ट्र 
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की सेवाके लिए जीवित हूं । आपभी उन्हं ही अपना स्वामी समञ्चिये 
{ एष नाथो ह जगतो भवतां च मया सह ४१।७ ) । इनके प्रति भाप 
पहले जंसा भाव वनाये रखिये । समस्त पृथिवी ओर पाण्डव इन्हीं के ठ 
मरा यहा कहना हं । आप लोग इनका अन॒गसन करके अपने-अपने स्थान 
का जाय । इसके वाद युधिष्ठिर ने भीमसेन को युवराज पद दिया, मन््र- 
पाड्गुण्य विचार विदुर्‌ को, कृताकरृतपरिज्ञान ओर आय-न्यय चिन्तन 
संजय को, सेना की संख्या ओर उसके लिए भक्त-वेतन का प्रवन्ध नकुल 
को, परचक्र का उपरोध ओर उपमर्दन अजुन को, ब्राहमणो से सम्बन्धित 
वेदिक कायं धौम्य कोसौपा। सहदेव को अंगरक्षकं के रूप मे अपने 
पास रहने का आदेश दिया । ओर जिसको जिस कमं के योग्य समज्ञा 
उसको वेसी आज्ञा दी । 


इसके बाद युधिष्ठिर नें कर्ण, द्रोण आदि सवके कछ्िए ओष्वदेहिक 
श्राद्ध कमं किए । ( अ० ४२) 


जव युधिष्ठिर ने अपना राज्य पुनः पा लिया तो उनके लिए यह्‌ 
आवश्यक था कि छृष्णकी प्रशंसामें कुछ शब्द वे कटु, “हे कृष्ण, 
आपके प्रसाद, नौति, वक, वुद्धि, विक्रम से मैने अपना पितृपैतामह राज्य 
फिर पा लिया ।'' किन्तु एसे अनुकर अवसर पर किसी भागवत ऊेखक ते 
कृष्ण का एक सार-गभित स्तोत्र जोड दिया हँ जिसमें विश्वकर्मा, परश्नि- 
गभं, धृताचिः, हंस, शिपिविष्ट, उरुक्रम, वाजसनि, सिन्धक्षित, त्रिवत 
कृष्णवर्त्मा, वृषाकपि, हिरण्यगर्भ, पतंग आदि वैदिक विशेषणो के 
साथ कृष्ण, अच्युत, सात्वत, केशव आदि लौकिक संस्कृत के शब्द भी हैं । 
इस प्रकार वेद ओर लोक दोनों का अध्ययन करके एसे स्तोत्र बनाये 
जाते थे। भागवत मं भी वे कई जगह आये हैः । यह स्तोत्र गुप्त युगमें 
विकसित सस्त भाषा कौ समृद्धि का उदाहरण हँ ( अ० ४३ } । यहु ५१ 
नामों का स्तोत्र हं । 

तव युधिष्ठिर ने अजुन आदि अपने भाद्यों से कहा- “आप 

र 
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लोगों ने वनम ओर रण में बहुत कष्ट सहं हँ । भव विश्वाम कीजिये 1" 
युधिष्ठिर के कहने ओौर धृतराष्ट्‌ की अनतुमति से भीम ने दर्योधन के भवन 
मं प्रवेश किया । अजुनने दुःशासन के भवन में, नकुल ने दुर्मर्षण के 
मोर सहदेव ने दुमख के भवन मेंराजाकी भआज्ञासे प्रवेश किया 
सात्यकि के साथ कृष्ण ने अजुन के भवन में जाकर भोजन किया ओर 
फिर युधिष्ठिर के पास आये । 


युधिष्ठिर का भीष्म के पास जाना 


मध्याय ्द्मे वणन ह कि युधिष्ठिर नेङ्ृष्णकी प्रशंसा मे कुछ 
वाक्य कहे, जिन्हुं सुनकर कृष्ण ने कुछ उत्तर नहीं दया बत्कि मनकी 
समाधि में चलेगएु। इस पर आश्चर्य से युधिष्ठिर ते इसका कारण 
पूछा । कृष्ण ने उत्तर दिया--““भीष्म इस समय शरश्या पर पड़ हए 
बुञ्ञती हई अग्नि की भांति शान्त हो रहे है ओर वै हदय से मेरा स्मरण 
कर रहे हं । अतः मेरा मन उन्ही के पास चला गया हे । तुम भो उन्हीं 
के पास चलो } चारों वेद, चारों ऋत्विज, चारों आश्वम ओर चारों वर्णो 
के धर्मो को उनसे पृष्ठो । कौरवो मे धुरन्धर उन भीष्म कँ अस्त हो जानें 
पर जितने ज्ञान है सब स्वत्प हो जायगे । इसलिए मेँ तुम्हे उनके पास 
चलने की प्रेरणा कर रहा हूँ ( ४६।२३ ) 1" यह सुनकर युधिष्ठिर को 
आंखों मं आंसु आ गये ओर उन्होने कहा आपने भीष्मके किए जो 
कहा सव ठक हं । वेसा ह ब्राह्मणो के मुख से हमने भी सुना हं! मँ 
आपके साथ भीष्म के दर्शन करना चाहता हं । सूर्यं के उत्तरायण होने 
रप फिर वह्‌ जीवित नहीं रहगे 1" 
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तव कृष्ण ने सात्यकि से अपना रथ तैयार करवाने को कहा ओर 
सात्यकि से सूचना पाकर उनका सारथी दारुक रथ ऊ आया । 

कृष्ण को साथ लेकर युधिष्ठिर कूरुक्षेव मे वहां गये जहां भीष्म 
शरशय्या पर पड़ हृए थे । उनके दर मे चारों भाई ओर कृपाचायं आदि 
गुरुजन भी थे । इस कथा-प्रवाह के बीच मेँ एक विचित्र प्रकरण अध्याय 
४७ मे पाया जाताहु, जो सर्वथा किसी भागवत भक्त द्वारा उपवृहितः 
गुप्त युग को रचना हे । इसका नाम भीष्म स्तवराज ह । 


भीष्म स्तवराज 


ऊपर कहा जा चुका है कि छृष्ण का मन माधि कौ अवस्था मे आं 
गया था ओौर वे भीष्म का चिन्तन कररहेथे। उर भीष्मभीोजो 
कुरुषषत्र में थे, मन की समाधि दशामे आ गये ओर प्राञ्जकि मुद्रा 
में ङृष्ण का ध्यान करने रुगे (शरतल्पगतः कृष्णं प्रदध्यौ प्राज्ञछिः स्थितः) । 
व्यान की उस दशा मे उ न्टोने कृष्ण के लिए एकं अत्यन्त विलक्षण स्तोत्र 
पठा । वहु भीष्म स्तवराज ( भ० ४७।१०-६० } के नाम से प्रसिद्ध हं । 
उसे भगवद्गीता ओर विष्णुसहस्रनाम के समान समज्ञा जाता हं । इसमें 
संदेह नहीं कि अध्याय ४६ के अन्त ओर अध्याय ४८ के आरम्भका 
सम्बन्ध शब्दशः मिला हुआ है । उ्तके बीच आयां हुआ भीष्म स्तवराज 
उत्तरकाटीन रचना है, यह्‌ उसकी चली ओर शब्दावली से प्रकट है । 

इस स्तोत्र के भावों की प्रशंसा शब्दों मे केरना कठिन ह । स्तोत्र के 
आरम्भ के १२ श्लोकों मे भगवान्‌ के नामों की सूची ( अ० ४७, इलोकः 
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११-२२ ) है, जैसे खचि, छचिषद्‌ , हंस, परमेष्टी, आत्मा, प्रजापति, 
भूतेश, विरइवकर्मा, सहखशीर्षा, सहस्रपाद, सहसखचक्षु, नारायण, 
सत्यकर्मा, सात्वतपति इत्यादि । 


इसके वाद रलोक २३ से ५४ तक की शेटी भिन्न । वह्‌ स्वतन्त्र 
'नमःस्तोत्र' है । ३२ श्लोकों में ग्रथित होने के कारण उस युगम इसकी 
द्वाधरिरिका के रूप मे रचना कौ गयी थी । उसे 'नमःस्तव-द्वाविरिका' कहा 
जा सकता दहै 1 प्रत्येक इलोक के अन्तिम चरण मे भगवान्‌ के एक-एक 
रूप का वर्णन चतुर्थौ विभक्ति के साथ जुड़े हुए नमः शब्दसे हं । जसे 
सूर्यात्मने नमः, सोमात्मने नमः, वेदात्मने नमः, ज्ञानात्मने नमः, हंसात्मने 
नमः आदि । 


यह्‌ तो एक द्वात्रिशिका है । किन्तु गुप्त युगमे ३२ हात्रिशिकाभाों 
कीभो रचनाक जाती थी 1 उनकी इटोक सख्या ३२८३२ = १०२४ 
होती थी। सिद्धसेन दिवाकरने विभिन्न विषयों को ठेकर बत्तीस 
वत्तीसि्यां लिखी थीं । पुष्पदन्त गन्धवं का शिवमहिम्न स्तव भी द्वाव्रिरिका 
स्तोत्र ही ह । भीष्म स्तवराज की रचना चौथो शती मे, ओर महिम्न 
स्तव की रचना पांचवीं रतीमे हुई, एेसा अनुमान समीचीन ज्ञात 
होता हं । 

भीष्म स्तवराज हात्रिरिका का पाठ मन ओर प्राणों को शक्ति देने 
वाला हु । विड्व की रचना मे भगवान्‌ को जो शक्ितियां हँ, उनके स्वरूपो 
का इसमे व्यान करके उन्हुं प्रणाम भाव अपित किया गयाह। वे 
हस प्रकार हँ- 

१. अदिति देवमाता ने जिस हिरण्यगभंको १्से १२ सू्पोमें दला 
भौर जो दैत्यों का संहार करनेवाला है, उस सूर्यात्मा को नमस्कार है । 

२. जो शुक्छपक्षमें देवोंको भौर कृष्णपक्ष में हि को अपने 
अमृत से तृप्त करता हं एवं जो ब्राह्मणों का राजा है, उस सोमात्मा को 
नमस्कार हं । 
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२. महान्‌ अन्धकार रूपी तम के पार जो तेजस्वी पुरुष ह, जिसे भानकर 
मृत्यु का अतिक्रमण किया जाता हँ उस जेयात्मा को नमस्कार हं । 

४-५. वहत्‌ उक्थ्यो के पाठ मेँ जिस वृहन्त भगवान्‌ को प्रशंसा कौ 
जाती ह, महान्‌ यजो मे अग्नि समिन्धन के दवारा जिसका पूजन होता ह, 
विप्र संव सामगान द्वारा जिसका गान करते हैँ, उस वेदात्मा भगवान्‌ को 
नमस्कार है । ऋग्‌, यजु, साम जिसके नाम हैँ, पञ्च आहुतियां जिसका 
रूप हैं, जिसका सात तन्तुओों द्वारा वितान करते हं, उस यज्ञात्मा भगवान्‌ 
को नमस्कार हुं । 

६. यजुर्वेद जिसका नाम है, गायत्री, त्रिष्टुप्‌ , जगती छन्द जिसके 
शारीर हैँ, त्रिवृत्‌ यज्ञ जिसका मस्तक है, रथन्तर भौर वृहत्‌ जिसके चक्षु 
है, एेसे उस सुपर्णं भगवान्‌ के स्तोत्रातमक रूप को नमस्कार हं । 

७. जो विश्वसृज्‌ देवों के सहस्र-सवन रूप दीघंसत्र मेँ सुनहले पक्षौ 
के रूप में उत्पन्न हुमा था, उस ॒हंसात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है 1 

८. पद जिसके अंग है, संधियां जिसके पर्वं है, स्वर ओर व्यञ्जन 
जिसके लक्षण या खूप है, नित्य अक्षर जिसका नाम है, उस वागात्मा 
भगवान्‌ को नमस्कार हं । 


९. अमृत से उत्पन्न ऋत तत्त्व के हारा जो सद्‌ वस्तुओं के सेतु का 
निर्माण करता है, घर्मं ओर अथं से जिसका व्यवहार रूपी शरीर बनता 
है, उस सत्यात्मा भगवान्‌ को नमस्कार हं । 

१०-११. पृथक्‌ धर्मो का आचरण करने वाले, पृथक्‌ धम॑-फल की 
इच्छा करने वाले, पुथक्‌ धर्मो द्वारा जिसको अचना करते हं, उस धर्मात्मा 
भगवान्‌ को नमस्कार ह । महपि लोग जिस अव्यक्त ब्रह्म को व्यक्त शरीर 
में टृढा करते है, जो सव क्षेत्रो मेँ वैठा हुआ क्षेत्र हे, उस क्षेत्रात्मा भगवान्‌ 
को नमस्कार हं । 

१२. सांख्य शास्त्र के जाननेवाठे जिसे आत्मा के भीतर स्थित सोह 
गुणों से युक्त चाक्षुषात्मा के रूप मे सत्रहवां तत्तव कहते हँ, उस सांख्यात्मा 
भगवान्‌ को नमस्कार ह । 
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१३. योगौ लोग. नींद, ` श्वास, तथा इन्द्रियों को वश मे करक 
अपने मन को समाधि-शक्ति से ज्योति रूप मे जिसका दर्शन करते है उस 
योगात्मा भगवान्‌ को नमस्कार ह । 

, . १४. भपुण्य ओर पुण्य से ऊपर उठकर भौर पुण्य एवं पुनजंन्म से 
निभय वने हुए शान्त संन्यासी जिसे प्राप्त करते हं, उप्त मोक्षात्मा भगवान्‌ 
को नमस्कार है | 

१५. जो युगसहख के अंत मे अग्नि रूप मे सव भूतो का भक्षण करता 
ठं, उस धारात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है । 

१६. सव भूतां का भक्षण करके भौर एकार्णव मे मग्न जो बालरूप 
में अकेला शयन करता हे, उस मायात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है| 

९७. उस सहस्रशीर्षा अमितात्मा पुरुष को जो चार समुद्रो के 
भोतर योग-निद्रा मे शयन करता हे, उस योगनिद्रात्मा भगवान को 
नमस्कार है। | 
१५. जिस अजन्मा ईख्वर की नाभि नें यह सारा कमलरूपी विश्व 
अपित है, उस पुष्करलोचन पद्यात्मा भगवान्‌ को नमस्कार हं । 


१६. मेघ जिसके केश है, नदियां सर्वाद्धों को नादयां ह, चार 
समुद्र जिसको कुक्षि है, उस समुदरात्मा भगवान्‌ को नमस्कार हैं । 

२०. जो दिन, ऋतु, अयन भौर संवत्सर रूपो अपने अंशो च युग-युग 

मेघूमरहाहै, जो सृष्टि गौर प्रख्य का करने वाला हे, उस कालात्मा 
भगवान्‌ को नमस्कार है । | 
` २१. ब्राह्मण जिसके मुख है, क्षत्रिय मुजाएं हं, वैश्य उदर हैँ ओर 
तेर शद्रह, उस वणात्मा भगवान्‌ को नमस्कार हे । 
_ २२. अग्नि जिसका मुख है, लोक जिसका मस्तकः है, आकाश 
जिसको नाभि है, पृथिवी जिसके वैर हं, सूयं जिसका चक्षु है, दिशां 
जिसके श्रोत्र ह एसे उस लोकात्मा भगवान्‌ को प्रणाम है । . . र 

२३. विशेष या पञ्च तन्मात्रमों के शब्द, स्पर्श, ˆ रूप, रस, गन्ध 
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इन वैरोपिक गुणों से आकृष्ट होकर जो रोग विषयों मे रम रहे है, 
उनसे उनकी रक्षा करने वाके गुप्तात्मा भगवान्‌ को नमस्कार ह । 

२४. अच्च ओर प्राण जिसका ईधन है, रस ओौर प्राण को जो बढाता 
उस प्राणात्मा भगवान्‌ को नमस्कार हं। 

२५. जो काल ओर यश सेपरे है, सत्‌ ओर असत्‌ से परे हं, जो 
अनादि देते हृए विश्व का आदि है, उस विश्वात्मा भगवान्‌ को 
नमस्कार हे । 

२६. जो इस सष्टिकी रक्षाके किए जीवों को राग ओर स्नेह के 
वंधन रूपी मोह से यक्त रखता है, उस मोहात्मा भगवान्‌ को नमस्कार हं । 

२७. ज्ञानी छोग॒जिसे अपने भीतर दही पंचगुण, पंचविषय ओर 
पंच-इन्द्रिय आदि मे अवस्थित देखते हं, उस ज्ञानात्मा भगवान्‌ को 
नमस्कार ह्‌ । 

२८. जिसका शरीर अपरिमेय है, जिसकी दृष्टि अनन्त है, जिसका 
परिणाम अपरम्पार है, उस चिन्त्यात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है 1 

२९. जो जटा, दण्ड ओर कमण्डलु धारण करता हँ ओर लम्बोदर 
है, उस ब्रह्मात्मा भगवान्‌ को नमस्कार सं 1 

३०. जो शक्धारी देवों का राजा मौर व्यम्बक ह, भस्म ङगाने वाके 
उस सद्रात्मा भगवान्‌ को नमस्कार हं । 

३१. पञ्चभूत जिसकी आत्मा है, भूतो का नाश जिसकी आत्मा 
है, जो क्रोध, द्रोह, मोह से रहित है उस शान्तात्मा भगवान्‌ को 
नमस्कार ह । 

३२. जिसमे सब है, जिससे सबका उद्गम हाता ह, जो स्वयं यह्‌ 

र सबसे जिसका स्वरूप बनता हं, जो सदा सवमय हं उस 
सर्वात्मा भगवान्‌ को नमस्कार ह । 

इस प्रकार यह नमःद्वात्रिशिका स्तोत्र संस्कृत साहित्य मे बेजोड 
है । यह गुप्त युग के किसी महान्‌ कवि कौ असाधारण कृति हं । 

गिष्म की योग-निष्ठा ओर अध्यात्मिक भक्ति का इसम प्रत्यक्ष द्शन्‌ 
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होतादह) वैसे तो ईश्वर सहस्रधात्मा है किन्तु उसके दात्रिरिकात्मा 
स्वरूप को कल्पना से इस स्तोत्र का जन्म हआ । 

प्राचीन कल्पना के अनुसार स्तोत्र वाग्यज्ञ माना जाता था । उसका 
फल द्रन्य-यन्न से भी अधिक था ओर उसका करना सवके किए सुगम 
था । इसी भावना से स्तोत्र कण्ठ करके घर परया मन्दिर मे देवता 
के सामने पठा जाता था कि उसके हारा वाग्धज्ञ का विधान हो रहार 
( वाग्यक्ञ नार्चितो देवः प्रीयतां मे जनादेनः ) । भीष्म के योग॒ ओर 
भक्ति से प्रसन्न होकर उन्हें कृष्ण ने त्रैकालिक सर्वज्ञता का वरदान दिया । 

अध्याय ४७ मे योग ओर समाधि की न्लाकी थी) उसे 
कोई कहीं गया आया नहीं । कथा का जो भिटसिला चल रहा था उसके 
अनुसार युधिष्ठिर, कृष्ण, सात्यकि, चरो भाई, कृपाचार्य युयुत्सु, सूत 
ओौर संजय, अपने-अपने रथों मे वैठकर कुरुक्षेत्र मे भीष्म के पास 
जा पहुचे । दुरक्षेत्र के प्रसंगमे भार्गव परशुराम का चरित्र दे दिया 
गया हं । (अ० ४९) 


‡१ ७ 
राजधमं का सार 
( अ० (०-- (१८८ ) 


भीष्म द्वारा राज्यधर्मं का सारकथत 


तब सवने ओघवती नदी के किनारे मौष्मको ररशय्या पर पड़े 
हृए देखा । कष्ण उन्हँं इस अवस्था मे देखकर खिन्न हए ओर उन्होने 
कहा, `हे शांतनु पुत्र, आपका शरीर भौर मन कंसा हं 2 एक काट 
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के च॒भनेसे शरीरको व्यथा होतीहै, फिरभप तो बाणों कीशेया 
पर पड़े हैं, किन्तु अपने तप॒ ओर ब्रह्मचयं की शविति से आप यह्‌ घोर 
कष्ट भी सहने में समर्थं हैँ । ये युधिष्ठिर आपके पास आए हैँ । इनका 
मन शोकसे दुःखी है। भाप चार वर्ण, चार आश्रम, चार वेद, चातुरहत्ि, 
सांख्य, योग, इतिहास, पुराण ओर धर्मशास्त्र इन सव विषयों के जानने 
वाले हैँ । कृपया युचिष्ठिर को उपदेश दीजिए । (अध्याय ५०) 


कृष्ण ने यह भी बताया “हे भीष्म, आपके जीवित रहने के 
५६ दिन रोष है, क्योकि सूर्यं जैसे ही उत्तरायण होगे आप यह्‌ शरीर 
छोड देगें । अतः धर्म गौर अर्थयुक्त अपनी सारवान्‌ वाणी से युविष्ठिर को 
उपदे दीजिये । ( अ० ५१) 
इसके उत्तर मे भीष्म ने एकदम सच वात कही, “ह कृष्ण, शल्यपीडा 
से मेरा मन ओौर शरीर दोनों दुःखी है । मुज्ञे वड़ो वेदना हो रही हं ओर 
मञ्ञमेतो कोई प्रतिभामी नहींहे। नमेरी बद्धिही इस समय प्रसाद 
गृण से युक्त ह । विषाग्नि के समान इन रल्यां की पौड़ासे मरा वक, 
मेधा, ओर प्राण जल रहे हँ । मर्मस्थक परितप्त हो रह है ओर चित्तं 
घम रहाहै। मेरी बाणी दुर्बल्तासे बैटीजा रही) मंँकंसे बोल 
सक गा? आप ही मुञ्च पर कृपा कीजिये । अतः यदिमं कुछ न कट पाञ 
तो क्षमा कीजियेगा ओर फिर आपके सामने तो वृहस्पति भो कुछ बोल 
नहीं पाते । मृश्चे आकार, दिशाएं ओर धरती कुछ नहीं सून्लटा । केवर 
आपके ही बल से किसी तरह मेरा शरीर ठहरा है । इसकिएु जो युविष्ठिर 
के लिए हितकारी होउसे आप ही कहिये। आप सव आगमों के 
आगम ह- 
स्वयमेव प्रमो तस्माद्धमराजस्य यद्धितम्‌ । 
तद्ूब्रवीद्या सवेषामागमानां स्वमागमः ॥) (५२।१२) 


आपके होते हए मेरा कु कहना एसे है जसे गुरु के सामने शिष्यं 
का ।"' भीष्म के एेसे विनीत गौर सत्य वचन पढ़कर आंखो मं आंसू आ 
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जाते हुं । क्या इसको कल्पना नहीं होती कि उनको जन्म भर की साधना 
कैसी थी ? भारतीय राजज्ञास्त्र धमं, ओर दर्शन का पूरा ज्ञान रखते हृए 
: भी उनका विनय-माव कितना वडा चदा थां? कृष्ण नते उत्तर में कहा, 
कौरवो मे धुरन्धर, आपका एसा कहना ठीक ही है । हे भीष्म, मेरे प्रसाद 
से भापको न ग्लानि रहेगी, न मूर्छा ओौरन दाह रहेगी, न पीड़ा । भूख 
ओर प्यास भी आपको कष्टन देगी। ओौर सव ज्ञान आपको प्रतिभासित 
हो जायगे 1'' इस वार्तालाप में संध्या हो गई ओर सब रोग यह कहु कर 
वरहा से चले आये कि हम लोग कल आपके दर्शन करगे । ( ५२-५३ ) 

प्रातः काल नित्य कर्मों से निवृत्त होकर सव लोग पुनः भीष्मकीौ 
सेवा मे पहुचे । वहां नारद ने प्रश्न पूछने के किए कहा, किन्तु किसी का 
साहस प्रश्न करने कान हुआ भौर सव कृष्ण से ही प्रन पूछने का आग्रह 
करने कगे । कृष्ण ने वात आरम्भ करते हुए कहा, “हे मोष्म, आप पूवं 
ओर उत्तर कार केधर्मो के कुशल ज्ञातादहैँ। आप अनुघर्मों कोभी 
जानते हं । जैसे पिता अपने पुत्र से कहता है एेसे हौ आप भी सब राजाओं 
को राजघमं का उपदेश दीजिये । इनके पुत्र भौर पौत्र भी जो पूछे, उनका 
समाधान भी आप कोजिये ।'' ( अ० ५४). 


तव भीष्म ने कटा, ““भच्छा, मे अव राजघ का प्रवचन करूंगा । 
मेरी वाणी जौर मन समाहित हैँ । युधिष्ठिर मुञ्षसे इच्छानुसार प्रन कर । 
इससे मृज्य प्रसन्नता होगी ।”” कृष्ण ने कहा, “युधिष्ठिर आपके सामने 
क्लि्यकते हं । इन्दं शाप काभीडररहै, वयोकिये लोक के सर्वनाश का 
कारण बने । ये आपके सामने आना नहीं चाहते 1” भीष्म ने यधिष्ठिर की 
भंप मिटाने के किए कहा क्रि जसे ब्राह्मण के किए दान, अध्ययन. तप 
घम हं वसे ही युद्ध क्षत्रिय का स्वाभाविक धर्मह। यह सुनकर युधिष्ठिर 
विनीत भाव से भीष्म के सामने आये गौर उन्होने उनके वैर पकड लिये । 
भीष्म नं भौ उनका स्वागत क्रिया भौर कहा, “हे तात, मत उरो । विवास 
के साथ मुञ्च से प्ररन करो । ( अ०.५५) 

युधिष्ठिर ते कहा, “जो धमं को जानने वाले है, वे राजधर्म को सर्वश्रेष्ठ 


व्क ~~ 
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वताते हं । आप कृपया उस राजचमं का कथन कीजिये 1 समस्त प्राणियों 
की परम गति राजधर्मं है ( सवस्य जीवलोकस्य राजधर्माः परायणम्‌ ) । 
घर्म, अर्थ, काम यह त्रिवर्गं राजघ के साथ जुड़ा हु ह । मोक्ष घम भी 
राजवघमं पर निर्भरद्ै। जैसे अश्व के लिए बागडोर ओर हाथी के छ्िषए 
अंकुश होता, वैसेही लोक को वक में छने के लिए राजचर्म 
है। यदि राजपियों का चाया हआ धमं पुष्ट नहीं रहता ह तो लोक 
संस्था विचलित हो जाती हँ । जसे सूयं अपने उदय से आसुरी अन्धकार 
कोनष्टकरतादहै वैसे ही राजधमं से लोक की अशुभ गति को हटाया 
जाता है । इसक्िएु है पितामह, आप सर्वं प्रथम राजधम का कथन 
कीजिये 1 

भीष्म ने कहा, ““महान्‌ धर्मं को प्रणाम ह (नमो धमय महते ) । में 
राजधर्मं का वर्णन करूगा । हे युधिष्ठिर, तुम राजधर्मो का सार सुनो । पहली 
वात यह है कि राजाओं को प्रजारजञ्जन की कामना से शासन मं प्रवृत्त 
होना चाहिए । एेसा करके राजा रोक से उण होता हँ ओर सम्मान 
पाताह 1 राजा को अकर्मण्य ओर उदासीन न रहकर सदा उत्थान का 
सेवन करना चाहिए । उत्थान के बिना भाग्य कुछ नहीं कर सकता । 
दैव ओर उत्थान दोनों में उत्थान ही प्रधान है । समारम्भ को निवल 
देखकर विषाद मत करो, किन्तु समारम्भ को अपनाओ। सत्य के 
अतिरिक्त अन्य किसी उपाय से राजा को सिद्धि नहीं मिलती । सत्य मं 
लगा हआ राजा इस रोक में ओर परलोक मे सुखी होता ह । सत्य ही 
ऋषियों का परम धन है । राजा यदि मृदु होताहै तो लोग उसे दवाना 
चाहते है, यदि वह तीक्ष्ण होता हँ तो छोग उससे भयभीत होते दँ 1 अतः 
उसे चाहिए कि मृदु ओर तीक्ष्ण दोनों उपायों का अवलम्बन करे । 

“(्राह्मणवृत्ति वाले लोग अदण्डच होते है । मनु का कथन हं कि त्राह्मण- 
वृत्ति से कषत्रिय वृत्ति का जन्म उसी प्रकार होता हं, जैसे पत्थर से रोह 
करा । जो खोकतन्वर को बिगाडते हँ उनका निग्रह करना राजा का जाव- 
यक कर्तव्य है । उशना के राज्य-शास्तर मे कहा है कि वेदान्त ज्ञानी भो 
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युद्धभूमि मे शस्त्र लेकर आवे तो उसका अवश्य निग्रह करना चाहिए । 
यदि वड़े धमं कालोपहोरहाहो तो अवश्य उसकी रक्षा करनी चाहिए । 
उससे तो एक व्यक्ति का पण्य दूसरे केपापकोकाटताहं। राजाको 
चाहिए की प्रज्ञाशील, गुणी व्यक्तियों का संचय करे, वही नरदुर्गहे। 
बाहस्पत्य अथंशस्त्र मे कहा है कि क्षमाशील राजाका नीच लोग 
परिभव करने लगते हं । इसक्एि राजा को मृदुया बहुत तीक्ष्णभीन 
होना चाहिए । वसन्त मे जैसे सूय न बहुत शीत होता है ओर न बहत 
उष्ण, एसो वृत्ति राजा की होनी चाहिए । राजा को व्यसनों से बचना 
चाहिए । अपने ओर पराये कौ भटी प्रकार जांच करनी चाहिए । 
जंसे गभिणी अपने मन की वात छोड़कर गर्भेके हित में वरततीदहैएेसे 
ही राजाको भी होना चाहिए । यदि लोक हित की मांग हो तो अपने 
मन को प्रिय वात को टा देनी चाहिए । धैयंका त्याग करना उचित 
हीं । राज्य धमं मे धेयं का आश्रय मुख्य है । अपने भृत्यो से परिहास 
नहीं करना करना चाहिए इससे बु राई उठ खड़ी होती है । सेवक लोग 
मर्यादा छोड देतेह, भौर राजा कौ बात की अवहेलना करते हैं । 
राजसेवक न मांगने योग्य वस्तु मांगने लगते हैँ । भूमि पर अधिकार 
जमाने रुगते हँ । रिङ्वत ओर वञ्चना से लोगों को ठगने लगते हँ ओर 
सारे राज्य को जालसाजी से जर्जर कर देते है । राजाके स्त्री अंगरक्कों 
से मिक जाते हूं ओर उन > तुल्य वैष बदर रेते हैँ । निर्टज्ज होकर बात 
करते हं । राजा को संवारो को उपयोग में लाने र्गते हैः । राजाको 
अपने भृत्यो के साथ हंसोडपन की आदत छोड़नो चाहिए । अनुजीवी कह्ने 
र्गते हं कि राजा हमारी मुट्‌ में हँ । ( अ० ५१-५६ ) 

भोष्म ने पुनः कहा, “राजा को उद्यम का मार्गं अपनाना चाहिए । 
उद्यम का अथं उत्थान ओर युद्धहं। जो राजा युद्ध नहीं करता, वह 
पृथिवीम विलीन होजातादह1 उसे क्षत्रिय वैसे ही ग्रस छेते है जैसे सर्प 
विरु मे बठे हुए चहो ओर मेढकों को । जो संधि के योग्य हँ उनसे मेख 
करो भौर जो विरोध के योग्य हँ उनसे युद्ध करो तुम्हारे सप्ताङ्क 
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राज्यस् जो विपरीत रहताहो वहगुरुया मित्र भी होतो वध के 
योग्य हे । वृहस्पति के मतानुसार राजा मर्त ने पहले ही एसा कहा था । 
काय-अकार्य को न जानने वाले श्रौर अपथया कुमार्ग में प्रवृत्त गुरु का भी 
त्याग करना आवरयक हं । राजा सगर ने पुरवासियों के हित के लिए अपने 
पुत्र असमञ्जस को छोड़ दिया । उदारक ऋषि ने अपते पुत्र उवेतकेतु को 
इसलिए छोड़ दिया करि वह्‌ ब्राह्मणों से अच्छा व्यवहार न करता था। 

“'राजा का सनातन धम रकि खोक का रंजन करे ओर सत्यका 
पालन करे ओर व्यवहार मे ऋजुता वरते। दूसरे काधननले। जो 
दूसरोकोदेना हं, उसे दिल्वाये। राजाको चाहिए कि अपना मन्त्र 
गुप्त रक्खे, क्रोध को वश में करे ओर शास्त्रों के अथं का निङ्चय करे । 
सदा धम, भं, काम ओर मोक्ष-संवंधी कार्योमे ल्गारहू। राजा को 
चारों वर्णो की रक्षा करनी चाहिए । घमं-संकरसे लोगोंको वचाना 
सनातन ` राजधमदह। राजा को न अधिक विर्वास ओर न अधिक 
अविश्वास ही करना चाहिए । राजा को उचित हँ कि षाड्गुण्य ओर उनकी 
त्रुटियों पर नित्य विचार करे । शत्रुओं के छिद्र या निवरुताओों कौ जान- 
कारी ञेता रहं । घमं, अथं, काम के विषय मे जानता रहं । गुप्तचर ओर 
शत्रु के साथ छल-चछिद्र प्रयोग मे भी सावधान रह । कोश के उपार्जन में 
कुबेर के समान लगा रहँ । राजा को चाहिए कि मंत्री, राष्ट, खजाना, 
दर्ग ओर दण्ड इन पांच बातों का अपने पक्षम ओर शत्रुके पक्षमेभो 
ज्ञान रव्खे । इनके जानने से अपनी वृद्धि भौर न जानने से क्षय होता हं । 

"राजा को उचित ह कि सदा अपने किए सहायक या मन्त्रो की 
नियुविति करता रहं ओर उन्हं अ पते समान भोगो का अधिकारी बनाये । 
उनके लिए प्रत्यक्ष ओर परोक्ष वृत्ति का प्रवन्ध करे 1 सव वर्णो के किए 
सुम वना रहें । नीति ओर दुनीति का जानने वालाहो। वह्‌ काम 
निबटनेमे क्षिप्रकारी या शीघ्रता बरते। उसका मुख प्रफुत्किति ओर 
मन उदार हो। 

अन्त मे भीष्म ने गणो को दृष्टि से अच्छे राजा के कुछ लक्षण बतलाये 


८६ भारत-साविन्री [ १२. शान्तिपवं 


मौर कहा कि जो राजा रक्षा नहीं कर सकता, उसका त्याग ही अच्छा ह । 
जो नाई होकर जंगकमे घमे ओर ग्राला होकर गावि मं घुसा रह, 

दोनों निकमभ्मे हें । वही राजा अच्छा हैं जो अपने आरम्भ किये हुए कायो 
को ही प्रकट होने देता है । अच्छा राजा प्रजाओं के प्रति एसा वताव 
करता है जैसे घर मे पिता पुत्रोंके साथ । जिसके राज्य म प्रजाजन निभय 
होकर विचरते है, वही राजा उत्तम ह 1 जिसके पुरवासी अपन वभव को 
छिपाते नहीं तथा नीति ओर अनीति को जानते हं, वही राजा राजसत्तम € । 
जिसके राज्य के निवासी अपने कर्मो में निरत रहतेरहं, किसौ का 
हनन नहीं करते भौर यथाविधि रक्षित होकर दान्त वनं रहत ह, एसा 
राजा उत्तम है । वही सच्चा राजा ह जिसके राज्यवासी वशो सुमागंगामी 
विनीत, संघर्षसे दूर रहने वाले, दानी होते हँ । जिस राजाके राज्यम 
कट-कपट, माया ओर देश नहीं होता वहीं सनातन धमं॑देखे जाते हं । 
जो ज्ञानियों का सत्कार करतार, ब॒ुदधिमानों की सराह मानता ह भीर 
परवासियों का हित करता है, जो सज्जनो के धमं का अनुरागौ ओर्‌ 
जो दानशील है, वही राज्य के योग्य है। जिसके गुप्तचरों ओौर गुप्त 
मन्व को दृसरे नहीं जान पाते वही राज्य के योग्यह। भागव ऋषि.नं 
राम से पर्वकाल मे यह बात कही थो कि. सबसे पहठे अच्छं राजाका 
संग्रह करना चाहिए, उसके बाद स्त्री ओर धन का स्थान आतारहं। हं 
राजन, राजा का सके अतिरिक्त वु भी धमं नहीं हं कि रोक कौ रक्ता 
करे । रक्षा को नीतिसेही खोकों का धारण करियाजा सकता हं । प्राच. 
तस मन ने राजधमं के अन्तगत बताया था कि इन छह व्यक्तियों का त्याग 
कर देना चाहिए- प्रवचन. न॒ करने वारे आचायं को, अध्ययन न करतें 
वाले ऋत्विज को, रक्षा न करनेवाले राजा को, अप्रियवादिनौ स्त्री को, 
गाव के इच्छक ग्वा को भौर बन के इच्छक नाई को (अध्याय ५७।४५) ॥ 
इस अध्याय मेँ भीष्म ते राजध्म-सम्बन्धी वहुत-सी फुटकर बातों का 
उल्लेख किया दहै जो इस शास्त्र को भूमिकाके रूप मे हैः । इसमें मुख्य तततव 


दो हैं । पहला यह कि राजा को प्रजा-रंजन करना चाहिए) दूसरा 
प्रजापालन करना उसकाः कत्त व्य हं 1 ( अ० -५७ ) 


व 


2: 


अ० ५०-५८ | ७२. राजघधमं का सार 8७. 


यहां महाभारत मे राजधमं के रचयिता प्राचीन आचार्यो ( राजशास्त्र-- 
प्रणेतारः) के नाम गिनाए हँ ओर राजधमं के विषयों कोसूचीभीदीषहै, 
जिसे राजधर्मो का नवनीत कहा गया हँ । प्राचीन आचार्यो के नाम इस ` 
प्रकार ह--१. वृहस्पति, २. विशालाक्ष, ३. शुक्र, ४, नहखाक्ष, >. 
महेन्द्र, ६. प्राचेतस मन्‌, ७. भरद्वाज, ८. गौरशिरस्‌ म॒नि । ये सब: 
रोग एकमत से रक्षा या प्रजापालन को ही राजधमं का सार बतलातेहै।, 
उस रक्षा मे निम्नलिखित अंग सहायक हँ--गुप्तचर, राजदूत (प्रणिधि). 
दान, सज्जन ओर योग्य न्यक्तियों का संग्रह, शौयं, दाक्ष्य, सत्य, प्रजाहित, 
ऋजु ओर कुटिल दोनों प्रकारसे शत्रु पक्ष का भेदन, साधुओं काः 
अपरित्याग, कुलोनों का धारण, संग्राह्य वस्तुभों का संग्रह, बुद्धिशील ` 
व्यवितयों का सेवन, वलया सेनाको सदा हषित रखना, प्रजाओं का - 
अन्वेक्षण या देखभार, कायं करनेमे थकान कान होना, कोद का 
विवर्धन, पुरवासियों के प्रति अविश्वास ओौर उनके विरुद्ध संगठन का 
भेदन, पुराने केतन या दुगं आदि स्थानों कौ देखभाल, ओर उने से जो: 
नष्ट हो रहे हं, उनको अवेक्षा मौर फिर से मरम्मत, समय पर भिन्न-भिन्र - 
प्रकार के दण्ड का प्रयोग, शत्रु, मध्यस्थ ओर मित्र इनका यथावत्‌ ` 
अन्वेच्चण, अपने ओर शत्रु के भृत्यो का उपजाप या विद्रोही भाव, अपने 
पक्ष के विषय मे शंकाएं ओर शत्नु के विषय मे आइवासन की नीति, नीति ` 
धमं का अनुसरण, सदा उत्थान का आश्रय, शत्रुओं को अवज्ञा न करना, . 
अनार्यो का वर्जन या परित्याग । 


वृहस्पति के अनुसार उत्थान राजधमं का मू ह । उत्थान से ही 
अमृत प्राप्त हुञा ओर उत्थान से ही असुरो का संहार हुआ 1 उत्थान से 
महेन इन्द्रने स्वगं का राज्य पाया। उत्थानधीर पुरुष जिह्वासे 
कहने वालों को अपने अधन करलेताहं। जो केव वाग्धीर ह, उसे 
उत्थानधीर की खुशामद करनो पड़ती हं । उत्थानहीन राजाकोशतरु 
एेसे दबा ठेते हँ जसे विषरहित सांप को मनुष्य । 


भीष्म ने यह्‌ कहकर युधिष्ठिर से ओर भी प्रर्न करने को कहा ।. 
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-किन्तु उस दिन संघ्या हो चुकी थो, अतः वे सव दुषदती मे स्नान करके 
हस्तिनापुर लौट आये । अगले दिन फिर एकत्र हए । (अ० ५८ ) 


राजसंस्था की उत्पत्ति 


युधिष्ठिर ने प्रणामपूर्वक प्रश्न किया, “हे पितामह, यह जो राजा शब्द 
-सूना जाता है, इसका जन्म कैसे हज ? हाथ, सिर, ग्रीवा, ज्ञानां 
कर्मेन्द्रियं, दुःखसुख का अनुभव, पीठ, भुजाएं, उदर, शुक्र, अस्थि, 
मज्जा. मांस, रक्त, निःइवास, उच्छ्वास, प्राण, शरीर, जन्म, मरण, । 
सव राजा लोगों मे ओौर दूसरों में समान होते हँ फिर भी राजा ओरो 
पर शासन क्यों करता है ? सव खोग अकेले राजा कौ प्रसन्नता से प्रसन्न 
होते हैँ ओर उसकी व्याकुलता से व्याकुल हो जाते हुं । इसका कोई वड़ा 
. कारण होना चाहिए । यह्‌ भमै सुनना चाहता हुं '' भीष्म ने उत्तर दिया, 
- “ह राजन्‌, तुम अवश्य यह्‌ सुनो कि सतयुग के आरम्भ मे राज्य को 
- उत्पत्ति कैसे हई ( यथा राज्यं समुत्पन्न आदौ कृतयुगेऽमवत्‌ ( ५९।१३ ) । 
आरम्भ में न राज्य था गौर राजा] न दण्ड था, न दण्ड देनं वाला कोई 
-था । ध्म से ही प्रजाएं एक दूसरे की रक्षा करती थीं । मनुष्य धमं से एक 
दूसरे का पाक्न करते थे । एेसा करने मे उन्हं खेद का अनुभव हुजा 
. ओर वे मोह को प्राप्त हुए । 92 


“वे मानव जब मोह को प्राप्त हुए॒तो उनमे न्याय-विषयक विवेक 
-जाता रहा ओौर धर्म का लोप हो गया । इसके फलस्वरूप लोग मोह ओर 
खोम के फन्दे मे फस गये । तव उनमें क्रो ओर काम की उत्पत्ति हई 
- उससे सबमें राग फंड गया । राग से कायं ओर अकार्यं का ज्ञान जाता 
रहा । वाच्य-अवाच्य, भक्ष्य-अभक्षय, दोष-अदोष के विषय मेँ लोग मूढ हो 
. गये । उससे वेदमार्गं का लोप हा गया । वेद के लोप सेधर्मका नाश दहो 
गया 1 धमं के नासे वे ओर देवता त्रस्त हो गये ओर डरकर ब्रह्मा के 
पास गये ओर कहा कि हे भगवन्‌, खोक मे वेद, मौर धर्म का नाश होने से 
- सब कु उरुट-पुलट गया हं 1 उससे हम भी बहुत भयभीत हँ । अब 
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जिससे सवका कल्याण हो, वह्‌ वताइये । ब्रह्मा ने उसके उपाय के रूप में 
एक काख अध्यायो का एेसा चास्त्र बनाया जिसमें धर्म, अथं, काम रूप 
त्रिवग का वर्णन था । उसका चौथा विषय मोक्ष था, जिसका पृथक्‌ वर्णन 
किया गया था। मोक्ष से सम्बन्धित सत्त्व, रज, तम, रूपी त्रिवर्गं की व्याख्या 
को गई थी । राजदण्ड जिसका कारण दहं, एेसे स्यान, वृद्धि, क्षय, रूप 
त्रिवगं का भी उसमें विस्तार था। आत्मा, देश, काल, उपाय, कृत्य, 
सहाय, कारण पाड्गुण्य ( संधि, विग्रह, यान, आसन, संशय, देधी भाव, ) 
त्रयी, दण्डनीति, आन्वीक्षको ओर वार्तां इन वडी बड़ी विद्याओं को 
विस्तार-पूवक वहां बताया गया था । अमात्यो की रक्षा, प्रणिधि या दत, 
राजपुत्रो को शिक्षा ओर रक्षा, चर या गुप्तचर भौर उनके कार्योके 
अनेक प्रकार, भिन्न-भिन्न प्रकारके राजदूत ( अनिसृष्टाथं शासनहर 
आदि ), साम (या शान्ति), उपप्रदानया दान की नौति, भेद, दण्ड, 
उपेक्षा या कूटनीति, मन्त्र अर्थात्‌ मन्त्रिपरिषद्‌ में विचार, भेदाथं ( भेद- 
नोति का मत ), मन्त्र का विभ्रंश या मन्त्रभेद, सिद्धि भौर असिद्धिका 
फर, विविध नामों वारी संधियां, हीन, मध्यम ओर उत्तम प्रकार को 
संधियां, भय, शत्रु के साथ व्यवहार मे भय, सत्कार ओौर मित्र का प्रयोग । 

चार प्रकार का यात्राकालं या शत्रु पर चढ़ाई करने के चार अत्रसर 
( जो थे--१. अपे मित्रो को वृद्धि, २. अपने कोश का भरपूर संग्रह्‌, 
३. शत्रुकेमित्रोंका नाश, ४. शतरुके कोश कौ हानि), त्रिवगं का 
विस्तार, धमं विजय, अथं विजय, असुर विजय, पञ्चवगं ( मन्त्री, राष्ट, 
दुर्ग, सेना ओर कोष }) का उत्तम, मध्यम ओर अधम भेद से वणन, 
प्रकारा दण्ड, अप्रकाश दण्ड, प्रकाश दण्डके आठ भेद, अप्रकाश या 
परोक्ष दण्ड के अनेक प्रकार, रथ, हाथी घोडे ओर पैदल-सेना, इन 
चखार भेदो का विस्तृत वर्णन, विष्टिया बेगार, नोकारोही, गुप्तचर तथा 
कर्तव्य का उपदेश देनेवाले गुरु ये सेना के प्रकट अग थे। सेना के परोक्ष 
उपाय भी कड प्रकार के वणित थे, जसे जंगम ( विचरण करनेवाले सर्पादि 
या साघु ), अजंगम ( वृक्ष, वन, पवत आदि ), विष आदि चूणयोग अर्थात्‌ 
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विनादाक्रारक ओषधियां जो भोजन में मिलादी जातीथीं या वस्त्रादि 
के साथ जिनका स्पर्ल कराया जाताथा 1 मित्र ओर उदासीन इन तीनों 
भी उसमे वर्णन था । मागं या यात्रा-पथों के संपूणं गुण ओर विशे- 
षताएं, भमि के गुण, राजा को आत्मरश्ना, अपन जिन क विपय सें 
आदवासन, रथ आदि के निर्माण का निरीक्षण, सेनाक चार अगा 
( मनुष्य, हाथी, रथ ओर घो ) की विविध कल्पनाए भिच्च-मिन्न नामो 
की व्यूह रचना आदि का शास्त्र में वर्णन था । उत्पात, ( संनिकों का उल 
कर युद्ध करना), निपात ( लेटकर युद्ध करना )› सुमुध ( घमासान लडाई ), 
पलायन्त ( सेना का पीछे हटना ), शस्त्रो पर धार रखना, सेना की 
वुद्धि ( हर्षण ), सेना का क्षय ( व्यसन ), शत्रुसेना का पोड़न या दवाना 
शत्र पर आस्कन्द या सहसा आक्रमण, भयकाल, खातविघान ( गड्टे 
खोदना ), योग (युद्ध के लिए सेनिक तैयारी), संचार ( सेना का प्रयाण ) 
चोर ओर आविक सेना से परराष्ट का पीडन, आग लगानेवाले गुप्तचर 
विष देनेवारे गप्तचर, प्रतिरूपक ( जालसाजी या कूट-कपट करनवा 
गुप्तचर ), श्रेणिमृख्यों का उपजाप या फोड़ना, विरुध छेदन( जगलो 
की कटाई), हाथियों का दूषण या विकार भाव, ओर उनम भय 
उत्पन्न करना, भोजन आदि अन्न का आरोधन, मार्गो का उपाजन 
( निर्माण ), सप्ताद्ध राज्य का ह्वास ओौर वृद्धि के उपाय, दूतो 
कौ सामर्थ्यं ( अधिकार ) ओर उनकी नियुक्ति, र्ट का विवधन 
श्र. भित्र ओर मध्यो का विस्तारपूर्वक विवेचन ( प्रपञ्चन ), बलवान्‌ 
शत्रओं का आकस्मिक आक्रमण, पीस डालना ( अवमदन |} मौर 
उनसे टक्कर लेना, सूक्ष्म न्याय, व्यवहार ( दीवानी न्याय ), कण्टक 
शोधन या फौजदारी व्याय, दमया शान्ति ( रम्य प्रश्णमन ) व्यायाम 
( हलचल ), पदार्थो का जुटाना ओर संग्रह करना, अमुत्यो का 
मरण भौर भत्यों का अवेक्षण, अथकार या अथं देने के समय में उसका 
प्रदान जैसे सेनिक वेतन, भृत्य भरणीय आदि, मृगयाक्षद्यतादि व्यसनं 

अनासक्ति, राजगुण, सेनापति के गुण, कारण के गुण-दोष, कर्ता के 
गुणदोष, दुष्टो की विविघःचाछ, अनुजीवियो . कौ वृत्ति या जीविका, 


अ० ५०-५८ |! ७२. राजधमं का सार ५४ 


सवके प्रति संक रहना, प्रमाद-वर्जन, अलब्ध लिप्सा ओर र्व्ध का 
सवधन, विवृद्ध धन का पात्रों को विधिवत्‌ प्रदान अर्थंका घमर्थिं विसग 
कामापयोग के किए अंका विनियोग, व्यसन या संकट के निवारण के 
लिए घन का उपयोग ( इस प्रकार चार मार्गो से वहे हए धन का व्यय ) 
स्न सव का उस राजरास्त्र ग्रन्थमें वर्णन था। मृगया, मच, दयत ओर 
स्त्र।-प्रसग इन चार कामज -व्यसनोंका उसमे वर्णन था) क्रोध से 
उत्पन्न छह व्यसन जिनका आचार्यो ने इस प्रकार. वर्णन किया ३ 
णी को कटुता, उग्रता, दण्डकी कठोरता, शरीर को कंद कर छना 
किसी को सदा के लिए त्याग देना ओर आधिक हानि पहंचाना, इनका 
भी उस राजशास्त्र मे वणन था । विविध प्रकार के यन्त्र ओर उन यन्त्रं 
की क्रियां, शत्र राष्ट को कुचल देना ( अवमर्दन ), शत्रसेना 
पर प्रतीघात या आक्रमण, शत्र के निवास स्थानों को नष्ट-्रष्ट करना 
( केतनानां च मज्ञनम्‌ ), ` शत्रु की राजधानी ` के चैत्यवृक्षों का विध्वंसं 
करा दना, पुर या राजधानी का रोध ( घेरा ), कर्मान्त या वास्तु्िल्प 
को इमारतों को नष्ट-श्रष्ट करना, अपस्कर या रथाङ्खों का निर्माण, 
वाहनों से प्रयाण, उपास्या ( संनिक पड़ाव ), पणव ( तव््रीवद्ध वाद्य ). 
पटह ( ढोर या नगाड़ा ), भेरी ( दृन्दुमि ) ओर शंख नामक रणवादयों 
का वर्णन, मणि, पञु, पृथ्वी, वस्त्र, दास-दासी तथा सुवर्णं इन छह प्रकारं 
के द्रव्यं का अपने लिए उपाजन, तथाशत्रु के छह स्मो का वर्णन 
भी उस राजशास्तर मे था 1 रन्ध या प्राप्त हुए राष्ट्र का प्रशमन, सज्जनो 
का पूजन, विदानो से एेक्यभाव या मेलजोल, प्रातः होमविधि या प्रातःकाल 
की आहिक क्रियाम माद्खल्िकि द्रव्यो का स्पशं, शरीर की प्रतिक्रियां 
या वस्त्राभूषणों से सजाना, आहार-योजन या भोजन कर्म आस्तिक्यं 
या देवपूजन, एक होते हुए उत्थान का विचार, सव्य, मधर वाणी 
मह नामक उत्सवो ओर समाजो का करना, इन्द्रघ्वज क्रिया, सव अधिकरणों 
या सरकारी दप्तरों मे प्रत्यक्ष ओर परोक्ष वत्ति अर्थात गप्त ओर 
प्रकट व्यवहारों का नित्य .अवेक्षण भी उस राजशास्त्र का विषय था) 
ब्राह्यणो का अद्रणडू्रत्व, युक्तदण्डता, अनुजीवी, ओर स्वजाति.या बन्धु- 
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वान्धवो मे गुणों कौ रक्षा या आधान, पुरवासियों का रक्षण, स्वराष्टर्‌का 
विवर्धन, बारह प्रकार के राजाओं से मण्डल की चिन्ता, स्वयम्म्‌ मनु ष्रारा 
कथित ७२ प्रकार के विषयो का चिन्तन भी उस राजदास्त्र का विषय 
था । देडघर्म, जातिधर्म, कुलधमं का उसमे वणंन था । धमं, अथं, काम, 
मोक्ष, ये चार पुरुषाथं भी उसके विषय थे। उपाय ( चारं प्रकार क 
पुरुषार्थो की संप्राप्ति ), अ्थं-ङ्प्सा, बहुत प्रकार को दक्षिणा, 
कोरावुद्धि, कृषि एवं वाणिज्य आदि ( मूलकम } की वृद्धि के उपाय, 
माया-धोग या कृूट-कपट के प्रयोग, बहते पानी की जल्धाराओं का 
दूषण, ठह्रे हृए कूपसरोवरादि के जलो का दूषण, खोक को आयं पथ 
से हटाने की तरकीर्वे, इनका उस नीतिशास्त्र में वर्णन था । 


दस प्रकार ब्रह्माजी ने आदिमे वह॒ राजशास्त्र बनाया था जिसमें 
उपयुक्त विषयों का समावेश था । यह विषय-सूची बृहस्पति आदि राज- 
शास्त्रों के ग्रन्थों को जान पडती है । यह सूची कौटिल्य के अथंशास्त्र मे 
दौ गई प्रारम्भिक विषय-सूची से लगभग पचास प्रतिशत मिलती हं 1 
कौटिलीय अथंशास्त्र मे इन दस आचार्यो के नामों का उनल्टेख है--१. मनु 
२. बृहस्पति, ३. उशनस्‌ ४. भारद्वाज, ५. विशाखाक्ष, ६. पराशर, 
७. पिशुन, ८. कौणपदन्त, ९. वातव्याधि, १०. बहुदन्ती पुत्र । वहां 
इनके मतो का उपन्यास भी किया गयादहं। इससे सूचित होताहैकि 
चोथो रातौ ईइ० पू० मे विष्णुगुप्त कौटिल्य के समक्ष इन आचार्यो के 
राजघम सम्बन्धी ग्रन्थ विद्यमान थे। रोको के उपकार के छिए ओर 
त्रिवगं कौ स्थापना के कए ब्रह्मा ने सरस्वती द्वारा ऊपर छ्िखा हुआ 
राजघमं नामक नवनीत ग्रन्थ बद्ध किया। यह दण्डनीति लोक-~रक्षण के 
कए थी । लोकों का निग्रह ओर अनुग्रह्‌ इसका उदेश्य था । यह राजशास्त् 
दण्ड से व्यवस्थित किया जाता था ओर इस नति से दण्ड की भी व्यवस्था 
होतो थी । अतः इसकी संज्ञा दण्डनीति थी । षाड्गुण्य विषय इसका सार 
था 1 यह भविष्य मे भी महात्मा राजाओं मे टिकाऊ रहने वाटी थी । दण्ड 
भजाभों के च्िए महतत्वपूणं विषय है । उससे सम्बन्धित दण्डनीति कै 
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सक्षण स्पष्ट हं । नीति ओौर चार अर्थात दण्डनीति ओर गप्तचर यै 
अत्यन्त विपुर या विस्तृत हैँ, जो लोक मेँ व्याप्त हैँ । उसी पतामह जास्त 
का एक संक्षिप्त विषय सूची दुसरी वारभी दी गई ह । उसे दुह॒राई हर 
जानना चाहिए । सहावस्थिति ( जक्षटापोजीरान ) के अनुसार दोनो को 
आगे-पीछे रख दिया गया है, जैसा महाभारत की लैटी मे गौर भी करई 
स्थानों पर पाया जाता है । 


अनुश्रुति हं कि ब्रह्मा को उस राजनीति को सवसे पहले भगवान्‌ 
कर ने ग्रहण किया । बहुरूप, विशालाक्ष उमापति उन्हीं के नाम थे । 
शिवजो ने ब्रह्मा के उस महान्‌ शास्त्र को संक्षिप्त किया, जिसकी संज्ञा 
वेशाखाक्ष थी । फिर वह॒ शास्त्र इन्द्र को मिला। इन्र ने दशसह 
अध्याया म उसका संक्षेप तयार किया । बाहुदन्तक आचाय ने उसे पांच 
सहस्र अध्यायो मे संक्षिप्त क्रिया । वृहस्पति ने तीन सहस्र अध्यायो मे 
उसे संक्षिप्त रूप प्रदान किया । उसे हौ बाहस्पस्य राजशास्त्र कहा जाता 
हं । शुक्राचाय नं उसे एकं सहस अध्यायो मे संक्षिप्त रूपं दिया । मत्यं 
मनुष्यो को आयु का हास देखकर ऋषि-महषियों ने इस शास्त्र को क्रमशः 
संक्षिप्त बनाया । 


अन्त मं यह्‌ कहानी दी गई हँ कि सुनीथा का पुत्र वेन दुष्टाचारी 
था । उसके राज्य में निषादो के अत्याचार बढ़ गए 1 वैन्य का हनन 
करके ऋटृषियों ने राज्य पृथुको दिया। वे ही आदिराज कहलाये। 
यह संपूणं दण्डनीति पृथु को प्राप्त हुई ( तं दण्डनीतिः सकला भिता 
राजन्नरोत्तमम्‌ , १०६ ) । पृथु ने ऋषियों से पृछा, “राजघम-विषयक इस 
प्रज्ञा को पाकर में क्या करूं ?'” ऋषियों ते कहा, ““तुम्हं जो धरम दिखाई 
पड़ निडर होकर उसका आचरण करो । प्रिय ओर अप्रिय का परित्याग 
करके सब प्राणियों मे समान व्यवहार करो । काम, क्रोध, लोभ, मोह, 
मान आदि केकारण जो धमं का उल्लंघन करे उसे दण्डदो। चौथी 
बात यह हँ किं मन, कमं, वचन से तुम प्रतिज्ञा करके राजासन पर वैठो । 
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भ्य 


चह प्रतिज्ञा यहदहकिमें भूमि पर ब्रह्म के स्वरूप इन प्रजाओं का पालन 
करू गा-- | 


पालयिष्याम्यहं सोमं ब्रह्म दरव्येव चासछ्त्‌ ॥११२।। 


जितनौ वार हो सके इस प्रतिज्ञाया शपथ को दृहराओ । जो धमं 
हं, उसो का दण्डनीति के अनुसार मेँ निडर होकर पालन करू गा ।'' पृथु 
के धमं राज्य मे जरा, दुभिक्ष, आधि, व्याधि, एवं चोर-डाकुओं का भय 
नहीं था । उस महात्मा नें इस लोक को वर्म॑प्रधान बना दिया । उसने 
सव प्रजाओं का रंजन किया इस कारण वह राजा कहराया--रन्जिताश्च 
प्रजाः सर्वास्तेन राजेति शब्यते (१२७) । भगवान्‌ विप्णु ते स्वयं पुथिवी- 
पाटक राजा के शरीर मेँ प्रवेश किया। भगवान्‌ विष्णु के मस्तक से एक 
सोने का.कमल उत्पन्न हुआ उससे देवी श्री लक्ष्मी का जन्म हुआ जो धमं 
की पत्नी है । उस घर्मयुक्तश्री से राष्ट मे अर्थं-संपत्ति का प्रादुर्भाव 
होता हं । (म० ५६) © 


वर्णो ओर आश्रमो के धमं 


प्राचीन राजशास्त्रं कौ विषयानुक्रमणी सुन छऊेने। के बाद युधिष्ठिर 
नं वण ओर आश्रम धमं संबंधी जिज्ञासा को । चातुवण्यं ओर चातुराश्म्य 
प्राचीन भारतीय समाज~व्यवस्था केमलथे गौर राजधर्मं के अनसार 
उनका पार्न राजा का मुख्य कत॑न्य था । उसे प्रजा-रूप मे जो समाज 
प्राप्त होता था, उसमें चार वणं ओर चार आश्म का संग्न सर्वोपरि 
था । अतः उत्के विषय मे राजा की जानकारी आवद्यक थी । भीष्म ने 
जो उत्तर दिया, उसको बहुत-सी सामग्री “मनुस्मृति" सेः मिरुती-जुरतीं 
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है । भीष्म ने उत्तर दिया, “महान्‌ धमं को प्रणाम है । भगवान्‌ कृष्ण को 
प्रणाम है, ब्राह्मणों को प्रणाम दहै । मै अव शाङ्वत धर्मो का वणन करता 
ह॒ । अक्रोध, सत्य, दान, क्षमा, निज स्त्रियों म सन्तानोत्पत्ति, शौच, 
इन्द्रिय-निग्रह्‌, अद्रोह, आर्जव, भृत्य-भरण ये नव सवर्वाणिका, क्रिया सव 
वर्णोकेषमं टह 

केवल ब्राह्मण के घ्म हँ दम, स्वाध्याय, अध्यापन, दान, यज्ञ 
अपत्य-सन्तान । राजा क्षत्रिय को चाहिए + वह्‌ दान दे, पर स्वयनलं। 
यज्ञ करे पर स्वयं न करावे । स्वयं अध्ययन करे, पर अध्यापन-काय न 
करे । प्रजाओं का पान करे । दस्यु-वध में नित्य उद्यम करे, रणमं 
पराक्रम करे । जो सोम यज्ञो से यजन करते है, श्रुतवन्त होते ह मौर जो. 
यृद्ध में विजयी होते हैँ, वे क्षत्रियो में खोकजित्‌ कहलाते हुं । दस्यु-नाग 
के अतिरिक्त क्षत्रियका ओर कोई कमं नहींह। राजा को उचित हं 
कि प्रजाओं को स्वधम में स्थापित करे 1 वेश्य का धम दान, अव्ययन, 
यज्ञ. दचिभाव से धन का संचय ओर पिता के समान पडुपारन हं 1 
प्रजापति ने परओं को जन्म देकर उन्हं वैद्य को दे दिया 1 अतः उनको 
रक्षा वैश्य का मुख्य घर्म ह । तीन वर्णो की परिचर्या शूद्र का स्वाभाविक 
कर्मह। अन्य वर्णों को चाहिए कि वे इद्र का भरण-पोषण करं 
( अवङ्य भरणीयो हि वर्णानां शयद्र॒ उच्यते, ६०।३१ ) । वृद्ध ओर दुल 
हो जानें पर शद्र की वृत्ति का प्रबन्धं करना चाहिए । उसे आपत्ति के समय 
भी स्वामी का साथ नहीं छोडना चाहिए । प्रजापति ने सब वर्णों के किए 
यज्ञ मख्य कमं बनाया हं (यक्त सनौषया तात सववशगषु भारतः, ६०।४३) 
सव वर्णो के लिए श्रद्धा ही यज्ञ हं ( तस्मात्सवषु वणषु श्रद्धायज्ञो 
विधीयते ) । यज्ञ करने की इच्छा रखने वाले वंखानस मुनियों ने यज्ञ के 
विषय में ये गाथा कही ह- 

सूर्योदय से पूर्वं या पश्चात्‌ श्रद्धापूर्वकं जितेन्द्रिय व्यक्ति को धर्मा- 
नुसार अग्नि में हवन करना चाहिए । इसमें श्रद्धा महत्‌ कारण हं । यज्ञो 
के अनेक रूप है, जो नाना कर्मोके फल हँ । ज्ञानपूवंक निश्चय करके 
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उन्हे जो जानता है, एसा श्रद्धायुक्त द्िजाति यज्ञकर्म के योग्य है । तीनों 
लोकों मे यज्ञ के समान ओर कुछ नहींहं। अतः श्रद्धावान्‌ पुरूपको 
यजन करना चाहिए 1' ( अ० ६०) 


इसके अनन्तर भीष्म ने वानप्रस्थ, मेक्तचर्या, गार्हस्थ्य ओर ब्रहमाचर्याश्रम 
के धमं बताये । गृहस्थ महाश्रम) वेदोंको पटकर, सव कर्मो को 
समाप्त करके, सन्तान उत्पन्न करता हा सव सुखो का भोगकर, समाहित 
होकर व्यविति गाहंस्थ धमं का पालन करे] गृहस्थ को स्वदारगामी, 
ऋतुका सेवी, मितभोजी, देवपरायणः, कृतज्ञ, सत्यात्मा, मृदु, हिसारहित 
( दयालु ) ओर क्षमाशोल होना चाहिए । गृहाश्रमीको गुरुजनोंकी 
आज्ञाका पालन करने वाला, हव्यकव्य में अप्रमत्त, द्विजो को सदा 
अन्नदान देनेवाला, मत्सरहीन, अन्य सव आश्रमो को भोजनादि प्रदान 
करने वाला होना चाहिए । उसे श्रौताग्नि में यज्ञ-क्मं करता चाहिए । इस 
विषय मे महषियों के द्वारा कहा गया एक नारायण गीत हे जो इस प्रकार 
हं--इस आश्रम में सत्य, भाजंव (सीधापन), अतिथियों का पूजन, धर्म, अथ, 
दाररति, लोक मे सुखोपभोग, स्त्री-पुत्रों का भरण, वेदों का पारायण, कर्तव्य 
हे, एषा मेरा मत हँ । परमपि उसे सज्जनो का श्रेष्ट आश्रम गार्हस्थ्य नाम 
से कहते हं । इस प्रकार का यज्ञशील ब्राह्मण, यथावत्‌ गार्हस्थ्य धर्म का 
पालन एवं गृहस्थवुत्ति का परिशोधन करता हआ स्वगं मे स्थान पाता ह । 
( ६१।१३-१६ ) 
तब भीष्मने युधिष्ठिर से कहा, “किसी भी आश्रम में रहते हए 
व्यक्ति को कारुधमं ओर कारूपर्याय के प्रति सावधानी रखनो चाहिए । 
हे युविष्ठिर, आनुपूर्वीं या क्रम से आश्रमो का पालन करने से ही सिद्धि 
मिलती ह ( आचुपूर््याश्रमात्राजन्गत्व। सिद्धिमवाप्ुयात्‌ ६३।२१ ) । 
हमने वेदों मे सृनाहं कि सब धर्म ओर उपघमं राजधर्म के अधीन हं । 
जेसे सव॒ जीवोंके पदहाथी के पैर में समा जाते है वैसे ही सब धर्मं 
राजघमं में समाविष्ट है- 


दः. 


क 1 
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यथाराजन्हरितपदे पदानि, 

संलीयन्ते सव सच्वोद्धवानि । 

एवं धर्मानूराजघधर्मेषु सर्वा 

न्सर्वावस्थं संग्रटीनान्निवोध ।॥ ( ६३।२५ ) 
धर्मवेत्ता मनुष्य राजधम के अतिरिक्त दूसरे धर्मो को अल्पाश्रयः 
( तुच्छाश्रय ) ओर अल्पफल वाखा करते हँ । आयं जनों कामतहं 
हे किक्षात्र धमं ही महाश्रय ओर अनेक कल्याणो का साधक हुं । सवं 
धर्मो मे राजधमं प्रधानहं। राजध्मसे ही सव धर्मो का पाकन होता 
ह । राजधमंसेही सव त्याग सुफल होते हें । व्याग को ही सब धर्मो 
मे मुख्य कहा ह । यदि दण्डनीति का हास हो जाय तोवेदोंको त्रयी 
विद्या इब जाती ह एवं अन्य धमं कितने भी बढृहुएदहीं क्षीण हो जाते 
ह । यदि प्राचीन राजयमं क्षात्र को छोड दिया जाय तो आश्रमों 
के सव धमं पीछे रह जाते हं । सव त्याग राजधमसहीदुष्टिमे आते 
हैँ । सव दीक्षापं राजधर्मं की आश्रित हं, सब लोक राजधमं मे प्रविष्ट 
हं । "” राजधर्म को यह उदात्त प्रशस्ति संस्कृत साहित्य में अनुपम ह 1 
( अ० ६३ ) 

क्षात्र धर्म की महिमा का वणन करते हुए भीष्म ने ओर भी कटा-- 


३. अल्पाश्रयानल्पफकान्वदन्ति धर्मानिन्यान्धमविदो मनुष्याः । 
महाश्रयं बहुकल्याणरूपं क्षात्रं धमं नेत ) प्राहुरार्याः ॥ 
सरवे धर्मां राजधर्मप्रधानाः सवं धर्माः पाल्यमाना भवन्ति । 
सवैत्यागो राजधर्मेषु राज॑स्त्यागे चाहधममभ्यं पुराणस्‌ ॥ 
मज्जेत्रयी दण्डनीतौ हतायां सवं धर्मा न भवेयुर्विसुदधाः । 
स्वे धर्मश्चाश्रमाणां गताः स्युः क्षात्रे व्यक्तं राजधम पुराणे ॥ 
सवे त्यागा राजधर्मेषु चटा सर्वा दीक्षा राजधमषु चोक्ताः । 
सर्वे योगा राजधर्मेषु चोक्ताः सवं रोका राजधर्मान्भिविष्टा 
( शान्ति० &३।२५-२९ } 
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“चार आश्रमो के धम, जातियों के धमं ओर लोक का पालन करने के 
जोधमदहुं वे सव क्षात्र धमं के अधोनहै। ये सब धर्म लोक में उस क्षाव्र 
धमंमें व्यवस्थित हं जो किसी से मी कुछ आशा नहीं करता, पर अन्य सभो 
उसके मृखपिक्षो हँ । माश्चरमवासियों के धमं अप्रत्यक्ष ओर बहुमुखी हैं| 
विभिन्न आगमो के हारा उनके भावोंका निरूपण किया. जाता है। 
दुसरे कुछ लोग इस विषय में राजवर्म-सम्बन्धी लोकनिर्चय पुण्य 
वचनो द्वारा कहते ह । परोक्ष तत्त्वों मे निरत व्यक्तियों को राजधमं 
का ठीक निङ्चय नहीं होता। जो प्रत्यक्ष रूपमे बहुत सुख देनेवाला 
ह, अपना आत्मा जिसका साक्षी है, जो छल-रहित है, जो सर्व रोको 
का हितकारीहै, एसा धमं क्षात्र धसं है। आश्रमधर्म सम्बन्धम 
न्यवसायात्मक विचार करनेवाटे ब्राह्मणों ने त्रिवर्ण के धर्मोँको जैसा 
पूवं में कहा, वह राजधमं मे सुचरितों दवाय लोक-प्रत्यक्च हुभा । अनेक 
शूरवीर राजा दण्डनीति की शरण मे गये । उन्होने स्वयं दृष्टान्त वनक्र 
अपने एक-एक क्म से राजधर्म का पाङन किया । 
“आदि काल में ब्रह्माजी ने जिन देवों को बनाया, वे भी राजधर्म 
का ही पालन करते हँ इस विषयमे मर्यादा-रहित दानवों को कुछ 
बात तुमसे कर्ुगा 1 पके मान्धाता नामक राजा हुमा । उसने नारायण 
को साक्षात्‌ देखने के किए यज्ञ किया! उसने यज्ञम विष्ण के चरणों. ॥ 
मे सिर रख दिया । तव उपस्थित राजाओं ओर इनद्र-रूप विष्ण मे यह | 
संवाद हआ । | 
हे राजन्‌ ! तुम किस इच्छा से विष्णु के साक्षात्‌ दर्शन करना चाहते 
हो ? उन विश्वरूप देव को मे ओरं ब्रह्मा भी साक्षात नहीं देख सकते । 
तुम्हारे हृदय मं भोर जो इच्छा हो, मै उसे पर्णं कर दंगा । मान्धाता ते 
7, "निःसन्देह्‌ म॑ आदिदेव भगवान्‌ के दर्शन करना चाहता ह्‌ । मेरी 
इच्छाहंकिमं भोगोको त्याग कर धर्मं कीकामना से अरण्यवास 
करू । चाहं मने विपु क्लात्रधमं के दवारा इन लोकों ओर यज्ञ को प्राप्त 
करिया पर जो यह धमं आदिदेव से प्रवृत्त हुभा है,. उसे मै नहीं जानता । 


| += 9 = ७ = 
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ने कटा सवप्रथम आदि देव नारायण द्रारा ्लात्रघम प्रबतित 
किया गया । कालान्तर में भत्य सव धमं उसीसे निकले! इसी क्षात्र 
घमं मे सवको प्रतिष्टाहै। इसलिए राजधर्मं सव घर्मोमें श्रष्टहे। 
पूवंकालमे विष्णुने क्षात्रधमके द्वाराही देवों गौर ऋषियोंकी रक्षा 
की । यदि भगवान्‌ ने क्षात्रधमं से असुरोंका हननन कियाहोता तोन 
ब्राह्मण होते न लोकों के आदिकर्ता ब्रह्मा, न सद्धर्म होता ओर न आदिघसं 
ही होते । इस पृथिवी को यदि पराक्रम से भगवान्‌ ने न जीता होता, तो 
चार वर्णं ओर चार आश्वमोंके धमं यहां नहोते। क्षात्रधमसे ही 
शतधा रूप में अन्य सव॒ ध्म अस्तित्व मेँ आये । युग-युग में आदिघर्मो 
को प्रवृत्ति इसी कारण हुई ह । अतः क्षात्रधर्मं को लोक में ज्येषठधम कहा 
जाता है । आत्मत्याग, सव सृतों मे अनुकम्पा, लोक का ज्ञान, बन्वनों से 
छुड़ाकर उनका पालन, विषण्ण ओर पीडित लोगों के मोक्ष, राजाओं के 
क्षात्र धर्मसे दही होतेह । कामक्रोध सेभरे रोग राजाके भयस पपि 
नहीं करते 1 दूसरे प्रकार के लोग, जो सज्जन ओर साधु आचरण वाले 
हँ, राजधर्म के कारण पुण्य कार्यो मे प्रवृत्त रहते हैँ । क्षात्रधमं लोक 
मे ज्येष्ठ ओर सव धर्मोका पारायण हैँ । वही अक्षर ब्रह्मकी प्राप्ति 
कराता ह गौर स्वयं अक्षय ओर सर्वत्र गति रखने वाला हे । (अ० ६४) 
““इन्द्र ने पुनः कहा, “इस प्रकार सब पराक्रमो से युक्त, क्षात्रधमं 
सव धर्मों से ्रष्टहै) हे पाथिव ! आपको उसका पालन करना 
चाहिए, नहीं तो प्रजाओं का अभाव हौ जायगा । राजा को उचितं कि 
वह भमि का संस्कार, राज्य का संस्कार, प्रजा-पालन, समर म प्राण- 
याग इन्हे मख्य धमं समञ्च । त्याग को मुनियों नेश्रष्ठ कहा हं। उनम 
सर्वश्रेष्ठ वह्‌ है जो स्वदेह का त्याग करता हं। सव घमा का समपण 
राजधर्म मे है, जिसे हे राजन्‌, आप यहां प्रत्यक्ष देख सकते हुं । क्षत्रिय 
बरह्मचारी को उचित हं कि विद्याघ्ययन ओर गरुश॒श्रषा करते समय ही 
क्षात्रं के आदशं को ग्रहण करे । जव वह्‌ गुहस्य होकर राज्य-सिहासन 
पर वैठे तव उसे चाहिए कि वणश्रिम का पालन करता हज उन-उन 


६० भारत-सावित्नी [ १२. शान्तिपवे 


उपायोसे क्षात्रधमंका व्यवहार सिद्ध करे! आश्रम धर्मो को अनेक 
प्रकार के उद्योगों द्वारा पूरणं किया जाता हैँ । क्षात्रधर्मं सव धर्मो से युक्त 
ओौर सवसे श्रेष्ठ है । चार वर्णो के खोग जव अपने-अपने धर्मो का पालन 
नहीं करते तव वे घमं ग्यथं हो जातेहैँ। तव मनुष्य निर्मयदि होकर 
परतुल्य हो जाते हैँ ।` क्षात्रधर्मं अर्थं प्राप्ति कराकर लोगों को नोति मे 
प्रतिष्ठित करता ह । राजधर्म ही श्रे्ठ हँ । इसे मेँ वीरो का धर्म कहता ह, 
जिसका पालन पराक्रम पर दही निर्भर है। राजधर्मं की श्रेष्ठता के विपय 
मे इन्द्र ने मान्धाता से इस प्रकार पहटे कहा था 1" ® 


दस्यु जातियों का आयं संसरति में परिवर्तन 


इसके बाद उस युग की एक महत््वपृणं राजनीतिक समस्या को ल्या 
गया हें। उसे किसी भागवत ठेखक ने राजधर्म के अन्तर्गत डालकर 
उसका समाधान भो सुज्ञाया हं । समस्या यह थी कि गुप्त युगसे पूवं 
अनेक विदेशी जातियां इस देशमें आ गई थीं भौर वेदे के भिन्त-मिन्न 
भागोंमें वस गईथीं। वे दस्युभोंकी भांति रहती थीं भौर भारतीय 
सामाजिक व्यवस्था के नियमों को उन्होने स्वीकार नहीं किया था। 
अतः यहां के राजाओं के सामने यह समस्या थी कि उन्हं कैसे आर्य 
धम में दीक्षित किया जाय 1 यही प्रदनोत्तर के रूपें इस अध्याय का 
विषय हं 1 मान्धाता बहुत बड़े चक्रवर्ती थे। बौद्ध ओर भागवत दोनों ही 
उन्हं मानते थे । बौद्ध ग्रन्थ दिन्यावदान में मान्धाता के चरित्र का विस्तार 


१. निमर्यादान्‌ नित्यमर्थं निविष्टान्‌ 
आहुस्तान्‌ बे पञ्मतान्‌ मनुष्यान्‌ ॥ ६५।७ ॥ 
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क 
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से वणन करते हुए छिखा हं कि मान्धाता ने सम्पूणं पुथिवी पर धर्म-स्थापना 
करके स्वगं या उत्तरकुरु में धमं स्थापित करने के च्वि वहांकीयात्राकी 
ओर असुरो के शरीरो पर अपने धमरथ का पहिया चलाया 1 भागवतों के 
१६ राजाओं कौ सूची मे मान्याता को विशेष स्थान दिया गया ह । उदर 
भारतीय महाचक्रवर्ती का प्रतीक समक्लना चाहिए । उन्होने इन्द्र॒॒से पृछा 
कि हमारे राज्य के भिन्न-भिन्न भागोमेजो विदेशी दस्यु वस गये हं 
उन्हे किस प्रकार धममागं में लाया जाय। यहां पहले १८ प्रकार के उन 
दस्युं के नाम दिये गये हँ, जिनमे कितनी ही विदेरों से आई ज।तियां 
थीं ओर कितनी यहीं वसनेवाखी ऊवड़-खावड जातियां थीं जो भारतीय 
संस्कृति में घुल-मिल नहीं पाई थीं । ये नाम इस प्रकार ह-- 

१. यवन, २. किरात, ३. गान्धार, ४. चोन, ५. शवर, ६. वर्वर 
७, ङक, ८. तुषार, ९. कङ्क, १०. पहव, ११. आन्ध्र, १२. मद्रक, 
१३. ओड्‌, १४. पुलिन्द, १५. रमठ, १६. कबोज (पाठा° काचाः, वङ्क्ष 
क उपरी हिस्से में रहने वाली जाति), १७. म्लेच्छ, भौर १८. ब्रह्मक्षत्र ।` 

पह्लव-अंग्रजी में इनका नाम पाथियन है, जो ईरान के एक प्रदेश 
पाथिया से अये थे। 


क 


१. यह मध्य एशिया के सुग्ध या सोण्डियाना प्रदेश म रहने वारी जा 
थी जिसका उल्रेख भागवत के (आमीरकङ्का यवनाः खडशादय' में 
आया है । ये मी भागवत सांचेमे ठरू गये थे। इनमें से अधिकांश 
कांगड़ा मे जाबाद्‌ इए । 

२. बह्यश्चत्न छिच्छवियों का नाम था। इन्दं शमक-वमक मी कहते 
थे । इनकी राजकुमारी गुक्च सच्रार्‌ चन्दरगुक्च से व्याही गं । तब से 
गुप्त सेना मे लिच्छवियों को एक मजवूत कड़ी भो रहने र्गी । 
मत्स्य ओर शिङ्ग पुराणों मे इसका उल्रेख है । अभी तक लिच्छ- 
वियों के वंशज अपने को त्रिकर्मा ब्राह्मण कहते ह । वे ही जेत्थरिया 
या युदंहार है । 


६२  भारत-साविन्री [ १२. शान्तिपवे 


मद्रक-ये पंजाब के मद्रक यवन थे, जो भारतीय इतिहास में इण्डो. 
ग्रीक कहखाते हं । इनको राजधानी शाकर या स्यारुकोट थो । कृणपव में 
भो इन्हे मद्रक यवन कहा ह्‌ । 

यवन-ये संभवतः वाहीक या वल्ख के यूनानी थे, जिन्हं अपने 
यहाँ बाह्लीक यवन कहा जाता था । 

चोन- मध्य एरिया मे ये तुकिस्तान के निवासी थे। 

रबर विन्ध्याटवी के वनों मे रहुनेवाके । 
| राक--राकस्थान से भानेवारे क्षहरात राक मौर कुषाण शक भारतीय 
इतिहास मे प्रसिद्ध ह, जिन्होने तक्षशिला, मथुरा ओर उज्जैन में करई सौ 
वर्षो तक राज्य किया । कनिष्क, हविष्क आदि सञ्राट्‌ शक जाति के थे । 

तुषार-ये भी मध्य एशियासे आयेथे, जो श्वेत रग के होने के 
कारण इवेत हप्ताठ भी कहलाते थे । 

ओड्‌--उडीसा के आदि निवासी । 

| पुलिन्द--विन्ध्य क्षेत्र में रहनेवाले । 

रमठ-हिगुर से गजनी तक रहने वाङ । ` 

काचा :-( पाठा° कम्बोजाः ) । 

ये रोग किस प्रकार धर्माचरण कर, अर्थात्‌ उस धर्मं का पाटन करें 
जिसे आय धमं कहते हँ 2 मान्धाता ने स्पष्ट पा कि मेरे जैसा सम्राट 


किस प्रकार इन्हं अनुशासन मे लाने मे संयुक्त हो । एेसी कौन सी य॒व्ति 
कामम खाई जाय ? 


( मद्विधैश्च कथं स्थाप्याः सवे ते दस्युजीवनः । ६५।१५ ) 
इसके उत्तर मे विष्णुरूपधारी इन्द्र ने उन दस्यओं को आर्थं धर्म ओर 
संस्कृति का अंग वनाने के लिए निम्नकिखित य॒वितयां बताई । 


१. उन्हें चाहिए कि पारिवारिक जीव्रन के, नियम जो आर्यधर्मा- 
वरम्वियों मे हं, उनका सेवन करे । अर्थात्‌ मा ता-प्रिता की सेना-सुश्रूषा 


भ १ - 
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करं ओर आचार्यं एवं गुरु की सेवा करे तथा आश्रमो मे निवास करनेवाे 
ऋ षि-मुनियों की सेवा करे । 

२. सब दस्युओं को चाहिए कि राजाओं का अनुशासन मानें ओर 
उनके प्रति सम्मान प्रकट करे ] | 

३. वेदिक धम कीजो क्रिया या कर्मकांड है, उसे वे अपना धमं समन्घं । 

( वेदधमक्रियाश्च॑व तेषां धर्मो विधीयते । ५६।१८ ) 

४. पितुयज्ञ अर्थात्‌ यथावत्‌ विधि से श्राद्धकर्म करें । 

५. उन्हुं चाहिए कि जनहित के लिए कुएु, बावडी , सडको के किनारे 
प्याऊ ( प्रपा ) ओर विश्राम-स्थान वनवावं | 

६. यथाकालं ब्राह्मणों को दान दं। 

७. अहिसा, सत्य, अक्रोध, शौच, अद्रोह, इन चरित्र-संवंधी नैतिक 
गुणों का पालन करं । व ¦ 

८. जीविका के लिए अपने-अपने दाय या उत्तराधिकार का पालन 
अर्थात्‌ जसी जिसको जीविका हुं उसी का आचरंण करते रहं ( वृत्ति- 
 दायानुपारनम्‌ ६।१९६ ) । | 
`  &£. अपने परिवार मे स्त्री-पुत्रों का भरण-पोषण करे । 

१०. सव यज्ञो मे उनके अनुकूर अच्छी दक्षिणा कल्याणाथं दे । 

११. सव दस्युओं को चाहिए कि वे पाकं यज्ञोंका अनुष्ठान करर, 
जिनमें द्रव्य का अच्छा व्यय हो ( पाकयक्ञा महा्दाश्चा कन्तव्या सवं 
दस्युभिः । ६५।२१ ) 

इस प्रकार धमं, अथं ओर कामकेक्ेत्रो में दस्यु नामधारी उन-उनं 
जातियों के लिए किस प्रकारका आचरण योग्य था, इसका कुछ 
चित्र ऊपर दिया गया ह । उन्हं आयं संस्कृति मे रखने के कल्एि यही 
स्थल ओर व्यापक प्रकार थे) धमं का आचरण, नंतिक जीवन, राजधमं 
का पालन, पारिवारिक जीवन, इनके सार-संभार एवं अनुष्ठान से शनः 
दानैः जो यवन-शक-तुषार आदि जातियां थीं, वे सव॒ भाय सस्कृति को 
अंग वन गई ओर उनमें कोई भी विद्रोही या अनुशासनविहीन नहीं 


द भारत-सावित्री [ १२. शान्तिपवें 


रहा 1 जो भारतीय समाजका सांचाथा सब उसी मे खप गए 1 ज्ञात 
होता दहैकिवे यहीं के आचार्यो ओर गुरुभों से यहां की विद्या भौर 
-शास्वों का अध्ययन करने लगे, जंसा (आचाय-गुरु-सुश्रषा' पद से 
-ज्ञात होता है । देखा-देखी वे अप्ते घरों मे धार्मिक त्योहार ओर देव- 
- ताओं के लिए उत्सवादि भी मनाने लगे, जिन्हं पाक यज्ञ कहा गया हे । 


मान्धाता ने पुनः उसौ प्रसंग लेकर कहा कि जिन दस्युओों 
-अर्थात्‌ विदेशौ जंगली जातियों का मेने पहले उल्लेख दिया ह, वे द्यु 
सब वर्णोमें है ओौर चारों अश्चमों मे विभिन्न लक्षणोंको स्वीकार 
रहते हैँ । यह्‌ बात यथाथं थी, जैसा कि बिहार के शाकलदीपी' मग 
ब्राह्मण ओर राजस्थान की हण ब्राह्मण एवं हण क्षत्रिय जातियों से ज्ञात 
-होताहै। इन्हींमे जाट एवं गृजरों की भी गिनती थी। उन सवको 
-आयं-प्रभाव मे छाना आवरेयक था । 


इन्द्र ने उत्तर दिया, ““जब दण्डनीति कानाश हो जाता है ओर 
- राजधमं का निराकरण हो जाता है तब उन-उन जातियों के राजा 
दुरात्मा हो जाते हँ । उनके अनुयायी मी बिगड़ जाते हैँ वे मोहमें 
"पड़ जाते हैँ । एसे समय मे असंख्य मनुष्य भिक्षु बन जाते हँ ओर 
-मांति-भांति के भेष धारण करक्ते हैँ। सत्ययुगका लोप होने से चारों 
- आश्रमो मे व्यक्ति नानारूप धारण कर्ते हैं। वे लोग प्राचीन धर्मो 
को अनसुना करके काम ओर क्रोधके वशमें हो जातेहं। मनमाना 
- व्यवहार करने र्गते हँ तथा उत्पथ में पड़ जाते हँ । जब महात्मा 
` राजां दवारा दण्डनीति के प्रयोग से पाप की निवृत्ति की जाती है तव 
शारवत धमं विचक्ति नहीं होता है । जो परलोक, गुरु ओर राजाको 
` नहीं मानता उसका यज्ञ करना, श्राद्ध करना निष्फरु है । मनुष्यों के 
` अपिपति राजा को, जिसके शरीर में आठ रोकपालों के अंशैः 
देवता भी मनते हँ । जिस प्रजापति ने यह सारा विर्व रचा है, वहं 
: प्रवृ त्ति जौर निवृत्ति धर्मो के किए क्षात्र धमं को भोर ध्यान देता है । वहं 
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ए मान्य ओर पूज्य हं, क्योकि क्षात्र धमं की प्रतिष्ठा प्रवृत्ति घर्म 
त 
< 


| 

भीष्म ने कहा, “इस प्रकार जव धमं का टीक आचरण होने र्गा 
तव किस का साहस क्षात्र धमं की भवहेलना करने का न हृआ। 
तुम अपने राञ्यमे आरभयेटही चक्र काप्रवतेन करो, अर्थात्‌ चक्रवर्ती 
के दायित्व का वहन करो) आरभसे ही परम पुरुष भगवान्‌ विष्ण 
कीशदरणमे जाओ, तो तुम्हं चक्रप्रव्तन मे कोई कठिनाई न होगी, 
एसा मेरा मत दहं" 

ज्ञात होताहं कि अंतिम इलोकमें भीप्मने चक्रपुरुष या विष्णु 
के चक्रपुरुष की ओर ध्यान दिलाया ह, जिसके अनुसार समस्त राज्य 
को चक्रपुरूप के नारायणी स्वरूप ओर दूर्धषं स्वरूप का अंग माना 
जाताथा | राजा का जसा संकत्पदहोताथा वेसाही वह राज्यको ढाल 
लेताथा। चक्र पुरुष का पूरा स्वरूप 'भहिवुघ्य संहिता" मँ बताया 
गया ह, जो गुप्त युग के भागवतो का महान्‌ ग्रंथहं। 

युविष्ठिर ने कथा का पहला सूत्र जोडते हुए कहा, ““मैने सूना है 
आश्रम चार होते हं । हे पितामह, उनको व्याख्या कीजिये ।“ उत्तर में 
भीष्मने चार आश्रमो के कर्मों को राजधमं मे ही घटाकर गृहस्थ आश्रम 
को सवसमे दडा वताया। कामदरेष-रहित दण्डनीति का सेवन करने से 
राजा मानों सन्यास आश्रम का ( भेक्ष्याश्रम ) का पालन करता) जो 
धनसंग्रह ओर उसके त्याग को निग्रह एवं अनुग्रह को वीरोचित वृत्ति 
से जानता हं, वह गृहस्थ आश्रम का फर प्राप्त करता हुं ( क्षेमाश्रम- 
पदं मवेत्‌ ६६।६ ) । ज्ञाति संबधियों, ओर मितो का विपत्तिमे जो उद्धार 
करता है, वह्‌ ब्रह्मचर्यं आश्रम ( दीक्षाश्रमपदं मवेत्‌ ६६।७ ) का फल 
पाताहै । जो राजा अपने आर्कं का ठीक से निर्वाह करताह ओौर 
भूत तथा पितृयज्ञो को करता \ हं, वह॒ वानप्रस्थ ( वन्याश्रमपदं मवेत्‌ 
६६।८ ) का फल प्राप्त करता हं । सब भूतों का पालन ओौर राष्ट 
के पाल्नसे राजा वानप्रस्थ आश्रम का फल प्राप्त करता है। 
वेदाघ्ययन, क्षमा, आचाय-पूजा, उपाध्याय कौ सेवा से राजा को ब्रह्यचयं 


न्‌ 


› (जप, > 
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माश्रम का फल मिता दहै। सव प्राणियों मं कुटिलता-शठता-रहितं 
व्यवहार करने से राजा को ब्रह्मचर्यं आश्चमं का फल मिक्ता हं। 
वानप्रस्थ-बराह्मणों ओौर त्रैविद्य ब्राह्मणो मे घन का वितरण करने से राजा 
को वानप्रस्थ का फल मिलता ह । 


(“सब भतो मे अनकम्पा ओौर दया भाव रखनेसे राजा को चारं 
माश्चमों का फल राजधर्मे ही मिरु जाता ( सर्वावस्थं पदं भवेत्‌ 
६६।१३ ) । जिन प्राणियों के साथ वलात्कार किया गया हे, उत 
शरणागतों को रक्षा से राजा को गृहस्थ आश्रम का फल सिल जाताहं। 
चराचर भूतो को रक्षा ओर यथायोग्य पूजा करनेसेभी रजाको 
गहस्थ आश्रम का फर मिलता हँ 1 ज्येष्ठातिज्येष्ठ पत्तियों, माद्यो, वेटे- 
पोतो का पालन करने से राजा गृहस्थ आश्रम कौ तपश्वया करताह्‌। 
साध ओर पज्य लोगों के पालन से राजा को राजधमम ही गृहस्थ आश्रम 
का फरु मिल जातादहै। जो राजा सव आश्रमो के अनुयायियों को अपच 
राजभवन में भोजन देता है, उसे गृहस्थ आश्चम का पूरा फल मिक जाती 
है । जो ब्रह्मा के बनाये हए धमं मे स्थित रहता हं, उसे राजधर्ममे ही 
सब धर्मो का फल मिक्ता ह 1 भीष्म के कहने का मत्व था कि राजा 
के छिए राजधर्म का यथावत्‌ पालन ही मुख्य कर्तव्य ह । उसे उसी स 
चारों आश्रमो का परा फल मिक जाता है ओर अलग-अलग धर्मम 
भटकना नहीं पडता । देशघर्म ओर कुलघर्मोका पालन करने से राजा को 
सब घर्मो का अपने आसन पर वेठे ही फल मिल जाता हुं । जिस राजा 
के राज्य मे धर्म-कुशक खोग घमं का पालन करते है, उस राजाको भी 
उनके धर्म॑ का एक चौथाई अंशप्राप्त हो जाताहं। जो इस काम मे 
रक्षक या सहायक बनकर राजा कौ सहायतां करते हँ, उनको भी उर 
पुण्य का चौथाई अंश प्राप्त होता ह 1 सब आश्रमो में गृहस्थ आध्र 
सब से अधिक दीप्त-निकङ्वय वाका हे। यह्‌ सबसे पवित्रहै। हम सव 
इसी की उपासना करते हें । वनो मे ओर चारो आश्रमों मे जितना धम 
है उन सबको, तुम राजघम से ही प्राप्त करोगे 1” ( अ० ६६ ) 6 


र 


$ 
। 
। 
१ 
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राजा की उत्पत्ति 


युधिष्ठिर ने प्रश्नका मुंह खोलते हए फिर पा हे पितामह 
जापिनं चार्‌ आश्रम जौर चार वणं कहै, किन्तु राष्ट का मख्य कर्तव्य 
क्या ह्‌, यह्‌ भी वताइये ।*" 


भीष्म ने कहना प्रारभ किया, “राष्ट के ल्एि मख्य कार्य यह डक 
अपनं यहां किसी व्यविति को राजा के पद प्र अभिषिक्त करे वयोकि 
अराजक राष्टरम धम नहीं ठहुरता। वहां रोग एक दूसरे को हडप जात 
हं । अराजक राष्ट्को धिक्कारदह। जोराजाका वरण करता हं वह्‌ 
इ्रकाही वरण करताहै, एेसीश्रुतिदहै। देवोंमें जो इन्द्र ह. वही 
मनुष्याम राजाह । अराजक राष्ट्र मे नहीं वसना चाहिए, यह्‌ वेदों का 
मत हं । अराजक राष्ट मं अग्निद्रव्य को देवों के पास नहीं के जाती । 
अराजक राष्ट्र से अधिक पाप अन्य कुछ नहीं हँ । 


“जो विना गरम किये ज्ुक जाता है, उसे तपाना नहीं पडता हं! जो 
गाय दुहन म सहज हौती हं, उसे कोई कष्ट नहीं देता ¦ जो काष्ठ स्वयं 
सुका हुआ हे, उसे नवाना नहीं पड़ता । इन उपमाओं को देखकर 
बलवान्‌ के सामने स्वयं ज्ुक जाना चाहिए । जो वलवान्‌ के सामने ञ्चकता 
हं, मानों इन्द्र के सामने ज्ुकता है । अतः भूति चाहने वाले को सर्वप्रथमं 
राजाका वरण करना चाहिए 1 अराजक राष्ट मे रहने वाकेके लिए 
धन ओर स्त्रीका कोई अथं नहीं! अराजक र्टरमें दुसरेकेधनको 
ह्‌रनेवाला वहत प्रसन्न होता है, पर जब उसके धन को भी दुसरे हरते है 
तव उसे राजा कौ आवश्यकता का अनुभव होता है । अराजक अवस्था 
मे पापौ भी सुखी नहीं होते, क्योकि एक के धन को दो ओौर दो की संपत्ति 
को बहुत-से हर लेते हं । अराजक राष्ट्र मे अदास को दास बना ठेते हं 
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ओर स्त्रियोँकोहर ले जाते है, यह देखकर देवोंने प्रजापालन रूप 
राजधमं की व्यवस्था कौ । 

"यदि लोक मे राजा दण्डका धारण कर्तेवाला नहो तो बलवान्‌ 
निर्वो कोपेसे खाल जैसे जल में वड़ी मचछ्रो छोटी मछ्टी को । हमने 
सुना है कि पूर्वकाल मे प्रजाएुं विना राजाके नष्ट ही गड । जसे जलम 
मचछलियों का जीवन होता है, वैसे ही उन्हाने एक दूसरे काखा डला 
हमने सुनाहै कि उस अवस्था में प्रजाओं ने मिलकर आपस मे एक 
समद्नौता किया ओर कुछ रातं तय कौं ( समेत्य ततश्चक्रुः समयानिति न 
श्रतस्‌ ६७।१८) । हममे जो वाणीम क्ररहो, दण्ड म कठोर हो जो 
पारदारिक हो, जो हमारे धन का हरण करे, उसका त्याग कर देना चाहिए 
इस प्रकार सब वर्णो को आश्वस्त करने के लिए उन्होने (समय स्थिर 
किया । तब भी वे द्ःखो होकर प्रजापति के पास गये ओर कटने ल्गे- 

भगवन. विना राजा ( ईइवर ) के हम नष्टहो रहै हं । हम राजा (ईरवर) 

दीजिये, हम भिकुकर जिसको पूजा करं ओर जो हमारा पाङ्न कर्‌ । 
बरह्मा ने मनु को उनका राजा बनाया, किन्तु मनु ने इसे पसन्द नहीं 
किया 1 उसने कटा, भै इस क्रूर कमं से डरता हूं । राज्य बहुत दुष्कर 
है, विज्ञेषकर मिथ्याचरण करनेवाले मनुष्यों मे यह भौर भी कठिन ह 
प्रजाओं ने मनु से कहा- 

“आप उरं नहीं, पाप तो करने वाले को कगेगा । ओर फिर हम लोग 
कोशवृद्धि के ल्एि आप को पचास पशुओंमेंसे एक पड, सुवर्णंको 
तोर का पचासवां भाग ओर धान्य की उपज का दसवां भाग देगे। 
मनुष्यो मे प्रधान अपने शस्त्र ओर वाहन लेकर आपके पीछे चलुगे । 
आपसे सुरक्षित प्रजाएं जो घमं करेगी, उसका चौथा भाग आपको प्राप्त 
होगा 1 उस सहज प्राप्य धम से प्रसन्न होकर आप हमारी रक्षा करं, 
जैसे देव राज इन्र देवो को करता हं । शीघ्र विजय के लिए निकले, 
शतूभो का मानमदन कोजिये । हममे धमं की सदा जय हो ।' यह्‌ सुनकर 
महातेजस्वी मतु वड़ो सेना के साथ विजयके लिए निक्डे। राजा की 


अ कसः 
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महिमा देखकर सव रोग भयहीन हो गये ओर सवने धर्म मेँ मन लगाया । 
तव राजाने सारी पृथिवी का पर्यटन किया ओर पापियों के पाप छुड़ाकर 
उन्हं धम मे लगाया । इसलिए पृथिवी के जो मनुष्य अपना कल्याण चाहं 
मे सवप्रथम राजा कावरण करें । शिष्य जैसे गुरुको, एसे हो प्रजाएं 
राजा को भक्तिपूर्वक प्रणाम करे । राजाकाशत्रओं से पराभव स॒वको 
असुखावह होता हुं । अतः प्रजाओं को उचित ह कि छत्र, वाहन, वस्त्र, 
आभरण, भोजन, पान, आसन, शय्या ओर सव उपकरण राजा को 
प्रदान करं । राजा को गुप्तात्मा, दुराधर्ष, प्रसन्न मुख से भाषण करने 
वाका, श्नुतज्ञ, दृढ़ भक्त, दानी, जितेद्िय, मृद्‌ भौर सरल होना चाहिए 1" 

इस प्रकरणम भीष्म ने राजनीति के एक महत््वपृणं सिद्धान्त का 
वर्णन कियाह कि राजा कौ उत्पत्ति कंसे हृरई। इसमें तीन तत्त्व हँ । 
पटला यह्‌ क्रि प्रजाएं मात्स्यन्याय से रहती थीं ओर वे नष्ट होने र्गीं । 
दुसरा यह्‌ कि इस स्थिति से अपना उद्धार करने के किए उन्होने राजा 
का वरण किया। तीसरी बात यह किराजाके ओर प्रजाओंके बीच 
एक शर्तनामा तय हुआ जिसके अनुसार प्रजाओं ने राजा को कर देना 
स्वीकार किया ओर राजा ने उनकी रक्षा ओर पालन का दायित्व लिया । 
भारतोय राजशास्त्र का यह महत्वपूणं सिद्धान्त पश्चिमी राजशास्र में 
भो पाया जाता हं, जहां इसे "सामाजिक समय' या सोशल काण्टरक्ट का 
सिद्धान्त कहते हं । (अ०६७) © 


१ ७६ : 
राजा का देवत विचार 


युधिष्ठिर ने पृच्छा, "हे पितामह, यद्यपि राजा मनुष्य है, फिर भी उसे 
देवता क्यो कहते हँ ?'" भीष्म ने कहा, ““इस विषय में एक वसुमना नामक 
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राजा ने वृहस्पति से यही प्रन किया था । राजा को विनय या अनुशासन 
काज्ञानथा ओर वह अपने राज्य मे वैनयिकं संबंधी सव कर्मोका 
संपादन कर चुका था 1" 

वेनयिक पारिभाषिक शब्द था) उसकी व्याख्या पाणिनि ओर 
कौटिल्यने को ह । वैनयिक-( विनयादिभ्यष्टक्‌ ५।३७ } यह्‌ सूत्र 
अति महत्तवपूणं हँ । विनयादि गण मे पठित कई शब्द शासन की 
जीवित परंपरा से लिए गये थे। “विनयः एव वैनयिकः अर्थात्‌ 
विनय शब्द से स्वाथं में क' प्रत्यय जोड़कर वैनयिकं सिद्ध होता दहे। 
इसका तात्पयं यह ह कि विनय ओर वैनयिकं दोनों शब्दः के अथं में 
अन्तर न था।. हाँ, वेनयिक शब्द अधिक गौरवपृणं भौर व्यंजक ा। 
इसो प्रकार सामयिक ओर ओपयिक, सामयाचारिक आदि शब्दं थे। 
सजा, राजकुमार, राजपुरुष, प्रजा भादि के ल्एि अनुशासन की शिका 
को कौटिल्य ने 'विनयाधिकार' कहा है । वस्तुतः विनय ही राज्य कामक 
हं । विनय या वैनयिक के अभाव मे धर्ममृल्क राज्य की कल्पना असंभव 
समञ्ली जाती थी । राज्य को अराजक जनपद की स्थिति ग्रस लेती थी। 
शान्तिपवं का ६८ वां अध्याय वैनयिक के आदर्शं की व्याख्या करता हे । 
यूनान के पुरराज्यां मे तीन आदर्शों के समन्वय की कल्पना कौ गई थी-- 
उन्नति कौ पूर्णतम अवस्था को प्राप्त हुआ राज्य, उच्चतम नीतिधर्म, 
उक्कृष्टतम नागरिक । ये तीनो एक दूसरे से अभिन्न ओर एक दुसरे के 
मूक समक्षे जाते थे । टीक इसी प्रकार भारतीय जनपदों क युग मं 
घमं, धार्मिक राजा, राष्ट्र ओर धामिक प्रजाया खोक, इन तीनों 
के सह्‌ अस्तित्व या पारस्परिक अविनाभाव की कल्पना थी । इवे ही 
वेनयिक आदश माना जाता था:। कोसल देश के विनयज्ञ राज) वसुमना 
ने अपने राज्य में वेनयिक आदरं कौ स्थापना की ( सर्वः वैनयिकः कत्वा 
विनयज्ञः, शान्तिपवं ६८।४७ ). 

यह सवंभूतहितनिरत राज्य की विधि थो, - जिससे अजाएं अत्यन्त 
सुख प्राप्त कर सकती थी । इसके लिए तीन वाते, आवश्यक थीं । एक 


1 
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घम, दूसरे धर्म-परायण प्रजाएं ओर तीसरे धम-मूखक राज्य । वैनयिक 
राज्य के विपयमें युधिष्ठिर ने ये प्रश्न पृषे, “किस उपाय से प्रजाओं की 
वद्धि होती हे ओर किंस प्रकार उनकाक्षय हो जाता हँ ? किसकी पृजा 
से उन्हुं अत्यन्त सुख प्राप्त होता ह ?'" वृहस्पति ने जो कौसल्य सुप्रभ को 
निरिचित उत्तर दियाथा वह्‌ भीष्म ने कहा, “धमं का मर राज्य हं। 
राजाके भयस प्रजाएं एकदूसरेका भक्षण नहीं करतीं । राजादही 
घमं के द्वारा सव लोगों को प्रसन्न रखता हँ । बिना चन्दर-सूयं के जेसे लोक 
को अन्धकार ग्रसकेताह, वसेहो पिना राजाके प्रजाएं अन्धकार के 
गड्ढे मे विकोन हो जाती हं । जसे विना पानौ के मछलियां दुःखी होती 
हं, वेसे ही विना राजा के प्रजाएं 1" 

इसके अनन्तर १६ दखोकों मे अराजक जनपद का एक गीत दिया 
गया हँ, जिसकी टेक हं-यदि राजा न पाटयेत्‌ । बवल्वान्‌ दुर्बलो का 
माल-असवाव लूट र ओर जबरदस्ती उन्हं मार डर, यदि राजा पालन 
न करे । सवारी, वस्त्र, अरूकार ओर विविध रत्नों को पापी रोग बर्पूवक 
हर छं, यदि राजा पालन करनेवालानहो। यह वस्तु मेरी, एेसा 
विश्वास क्िसीको नहो ओर विङ्वका लोप हो जाय, यदि राजा 
पालन न करे । माता, पितर, वृद्ध, आचाय, अतिथि, गुरु इन्हं सब रोग 
कष्ट देने लगे याहिसा कर दं, यदि राजा पाख्न न करे । धर्मं का आचरण 
करने वाखों पर शस्वाघात हो, सव रोग अधमसंका आश्रये ङं, यदि 
राजा पान न करे । अथंवान्‌ व्यक्तियों का वध, बन्धन भौर क्लेश होने 
लगे ओर ममत्व का भावन रहे, यदि राजा पालन नकरे। लोगों 
के घरों में सव कुर शून्य हो जाय, सव कुर दस्युओं के अधन हो जाय 


ओर सब लोगों को स्थिति नरक जंसीदहो जाय, यदि राजा पाल्नन 


करे । न पशुपालन करने वाले हों, न छृपि हो ओर न वणिक्‌ का कमं 
हो, धर्म ओर वेद-विद्या इब जायं, यदि राजा पालन न करे । आप्तदक्षिणा 
वाके विधिवत्‌ यज्ञ, समाज-उत्सव ओर विवाह आदि भी न मनाये जाय, 
यदि राजा पालन न करे! न सांड छोड जायं, न दहो-दूध के गगरे मथे 
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जाय ओर न ग्वार के ग्राम हों, यदि राजा पालनन करे] यह लोक 
भयभीत ओर उद्विग्न होकर हाहाकार करता हुआ क्षणभरमें नष्ट हो जाय, 
यदि राजा पालन न करे । दक्षिणायुक्त संवत्सर यज्ञ निर्भय रूपमे न चल 
सके, यदि राजा पालन न करे । तपस्वी ब्राह्मण चार वेदों का भध्ययन न 
कर सकं, विद्या मे ओौर तप में निष्णात तपस्वी ब्राह्मण तपन करे, यदि 
राजा पालन न करे | दाहिना हाथ बाएं हाथ की चोरी कर ले, जलाशयो 
के सेतु टूट-पूट जायं, सब लोग भयात्तं होकर इधर इधर-उधर भाग जायं, 
यदि राजा पाल्नन करे। ब्राह्मण ओर अन्य व्णंके लोग हनन 
के भयसे धमका स्पशं भीन कर सके, कर्म कर्तां स्वेच्छा बरतने 
लगे, सव लोग नोति कामागं छोड, श्रष्टहो जायं, राष्ट्र में दुभिक्ष 
हो जाय, यदि राजा पालन न करे । जव राजा राष्ट की रभ्रा करता 
हे, तो घर छोडकर भागे हुए लोग फिर लौट आते हैँ ओर द्वार के बाहर 
निडर होकर सोते हैँ । 

यह्‌ गीत रामायण ओर महाभारत कै अराजक जनपद गोतोंसे 
मिक्ता हं । राजा को मनुष्य .जानकर उसका कभी अपमान न करे । 
राजा मनुष्य रूप मे बड़ा देवता हे । 

इसके अनन्तर युधिष्ठिर ने जनपद रक्षा ओौर गुप्तचरों की नियुक्ति 
के विषय मे प्रन किया) भीष्म ने उत्तर का आरम्भ इस प्रकार किया कि 
` राजा को-सवं प्रथम आत्म-विजयी होना चाहिए । आत्म-विजय से ही शत्र 
वश में किये जाते हं 1 व्यवहार पक्ष का अवरम्बन करते हए उन्होने 
कहा, “राजा को चाहिए कि अपने दुर्गमे ओर संधि-स्थलों मे सैनिक 
टुकडयों की नियुक्ति करे । नगर, उपवन ओर उद्यानों मे मी चौकियों 
की स्थापना करे । नगर ओर पुरके सव संस्थानया कार्थाय्योमेभी 
गुल्म या संनिकों को र्खे । इस प्रकार रक्षक चौकियों का परवन्ध करके 
-गुप्तचरों का प्रबन्ध करे जो बहरे ओौर अन्धोंके सदश व्यवह्‌।र करे । 
अमात्यो ओर पुत्रों का व्यवहार जाननेके किए गुप्तचरो का व्यवहार 
जावरश्यक हं । पुर, जनपद ओर सामन्त राज्यो मे उन्हे इस प्रकार नियुक्त 
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करे किवे एक दूसरेको न जानतेहों। हाट-वानारोंमे, भिक्षुजंके 
विहारो मे ओर प्रमाद गेष्ठियों मे भमी गुप्तचरोंकी नियुक्ति होनी 
चाहिए । वेश, चत्वर, सभा, आराम ओर उद्यान मे सवत्र गुप्तचर 
आवक्यक हैँ । राजा को चाहिए कि वलवान्‌ के साथ ओर निवल के 
भी साथ मंत्रियों की सखाह से सन्धि करे । दण्डनीति ओर राजा का मेख 
आवश्यक है ।'" यहाँ भीष्म ने प्राचीन राजधर्मं के वहुत वड़े सिद्धान्त का 
वणंन किया है-- 

कारो वा कारणं राज्ञो राजा वा कारकारणम्‌ । 

इति ते संशयो मा भूद्‌ राजा कारस्य कारणम्‌ 1 (७०।६ ) 

"काल राजा को बनाता हँ या राजा काल को वनाता हं, इस विषय! 
मे कभी सन्देह मत करना क्योकि राजाही काल को वनानेवालाहं। 
सतयुग की पहचान यदी है कि उसमे जगत्‌ मे धमं दिखलाई देता ठ 
अधर्म कहीं नहीं होता । खोक में जव सतय॒ग होता ह तो ये-ये वाते नहीं 
होती । जव वैदिक कर्म क्रये जाते हतो लोक मे अल्पायु ओर व्याधिर्यां 
हीं होतीं । लोग क्रूर नहीं होते । धरतो विना जोते-वोये धान्य देती 
है । ये सतयुग के चिह्व हैँ । जव राजा दण्डनीति के तीन अशोका पाल्न 
करता है तो वह त्रेता युग है । जव दण्डनीति के केवल दो अंश रह्‌ जातं 
है तो वह द्वापर युग कहकाता हं । जव राजा दण्डनीति को सर्वथा त्याग 
देता है तो वह कलियुग है । कलि में अधमं वठ्‌ जाता हं ओर सवका मन 
अधर्मकी बरही न्क जाता ह" इसप्रकार चार युगं कौ तयी 
परिभाषा करते हए राजधर्मं का दण्डनीति के साय घनिष्ठ सम्बन्ध 
बतलाया गया ह ! जो राजा अपने राञ्य मेँ सतयुग कों स्थापना करता 
है वह्‌ स्वगं मे सुख भोगता है-ऋ्धं॑हि राज्य पदमेन्द्रमाहुः 
(रघुवंडा २ । ५०) । राजा का दण्डनीति युक्त होना यही प्रजा का 


परम धमं हं । = 
इसके अनन्तर भीष्म ने राजा के व्यवहार के किए ३६ राजगुणों को 


व्याख्या की । राजा को चाहिए कि प्रजाओं के साथ मालाकार जंसा व्यवहार 
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करे, अंगारक या कोयले पके वाले जैसा नहीं । राज्य कौ रक्ता करे, यही 
< † ध ति =< ~ € ६ ९ 

सव धर्माका सारहं। ( तस्मादेवं परं धसं मन्यन्ते धसकोविदाः। 

यद्राजा रक्षणे युक्तो भूतेषु रुते दयाम्‌ ॥ ७२।२७ ) ॐ 


° \७७ ¦ 


ब्रह्मक्षत्र का सम्मिलित आदश 


अगले अध्याय में एर पुरुरवा ओर कश्यपके संवाद के रूपमे राजाके 
ल्यि अच्छे पुरोहित की प्रशंसा की गई है, ओर उस वैदिक सिद्धांत की 
व्याख्या हं, जिसके अनुसार पुरोहित ब्राह्मण ओर क्षत्रिय राजा एक दूसरे 
से मिलकर रहते हैँ (यत्र व्रह्म च क्ष्रं च सस्यं चौ चरतः सह । अथववेद; 
वहयक्षत्र हि सवेषां धर्म्मं मूलमुच्यते ७४।५ ) । जव क्षत्रिय ब्राह्मण 
पुरोहित को त्याग देते ह, तो उस राजा के राज्यमें न वृषभ बोल्ञाढो 
सक्ते हं ओर न दही-दुध के मटके महं जाते है अौरन यज्ञ होता हे । 
वेदिक स्वाध्यायका क्रम टूट जाता ओर सारे राज्य से दस्यु वह्‌ 
जाते हं । ब्रह्म ओौर क्षत्र एक दुसरे के आधे हैँ । ये दोनों एक दूसरे के 
अनुकूल रहकर ही महती श्री का संवर्धन करते हैँ । इनके आपसी विरोध 
से सव कुछ संप्रमढ़ हो जाता है । यहाँ उस संधि पुराण का उल्लेख हँ 
जिसका वर्णन पाणिनि ने मिश्रं चानुपस्वगंमसन्धौ ( ६।२।१५४ ) सूत्र 
मं किया हं जिसके अनुसार ब्राह्मण मत्री ओर त्रिय राजा एक दूसरे से 
मिलकर रहते थे । कौटिल्य के ग्रन्थ मे ब्रह्मक्षत्र की संधि का जो परम्परागत 
अथं था, वह काश्चिका के उदाहरण मे मिलता है (८ ब्राह्मणसिश्रो राजा । 
ब्राह्मणे: सह संहिता एकाथ्यंमापन्नः ) । दोनों के लिए इस पुराण संधि 
का पान आवश्यक था । उनके उदाहरण मगधराज अजातडात्र ओर 
उनके महामन्त्री वषकार, कोशरूराज विङ्डभ के महामन्त्री दीर्घचारायण, 





~~~ ----- 
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वत्सराज उदयन के महामन्त्री यौगन्धरायण, मगधाधिपति चन्द्रगुप्त मौयं 
के मन्त्री आचायं चाणक्य, अशोक के राधगुप्त, अवन्तिराज महापालक 
के महामन्त्री आचार्य पिशुन, चण्ड्र्योत के भरत रोहक, अवन्तिराज 
अंशुमुख के आचार्य घोटमुख, कोसलराज परंतप के कणिङ्कुभारदाज, 
पञ्चालराज ब्रह्मदत्त के आचार्यं वाश्रव्य आदि नामों से मिलते हं । यदि 
ब्राह्मण रूपी ब्रह्यवृक्ष की रक्षा की जायतो वह मधु भौर सुवणं की 
वृष्टि करता ह ओर यदि उसकी रक्षा न की जाय तो वह अ्ुओं से रोता 
है । एक .कर्यप-संवाद के रूप में ब्रह्म ओर क्षत्र के धमं का वणन किया 
गया है ओर पाप भौर पुण्य का सुन्दर चित्र खींचा गया हं । 

इस वर्णन का यह्‌ ` दटोक अति उदात्त हु । 
पुण्यस्य रोको मधुमाद्‌ घृतार्िर्हिरण्यञ्योतिरण्तस्य नामिः । 
तन्र प्रेव्य मोदते बह्यचारी न तत्र खल्युनं जरा नोत दुःखम्‌ ॥ (२६।५४) 

इन वड़े ओर तेजस्वी इलोकों को रचना किसी प्राचीन वरेदिक चरण 
मे हई जान पडती ह । ( अ० ७४ ) 

अध्याय ७५ में मुचकुन्द ओौर वैश्रवण के संवाद के रूपमे यह कहा 
गया है कि कुवेर ने मुचकुन्द को राज्य देने की इच्छा प्रकट को, किन्तु 
म॒चङर्द ने उसे छेने से इन्कार कर दिया जिसे उसने स्वयं अपने बाहुबल 
सेन जोताहो। 

नाहं राज्यं मवदोत्तं भोक्तुमिच्छामि पाथिव 1 
बाहुवीर्यार्जितं राञ्यमरनीयामिति कामये ॥ ( ७५।१८ ) 

राजा कै लिए एक आचार धर्म यह्‌ भी कहा गया हँ कि यदि वहु 
चोरी कयि हए घन का पतान क्गा सके, तो अपने कोरा से उसको 
पूति करे ।' 





१, प्रव्याहत मश्चक्यं स्यात्‌ धनं चोरेहतं यदि ।, 
स्वकोञात्तत प्रदेयं स्यात्‌ अशक्तेनोपजीवता ॥ (७६।१०) 
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मध्याय ७८ मं ३४ श्लोकों का गीत है, जिसे केकय देश के राजा ने 

राक्षस ओौर दस्युगों के निराकरण के लिए गाया था। इस गान का 
पहला रलोक वही है, जो छान्दोग्य उपनिषद्‌ मेँ मिरुता टं- 
न मे स्तेनो जनपदे न कदर्यो न मद्यपः | 
नानाहिताग्निर्नायज्वा मामकान्तरमाविशः ॥ 


इस प्रकार के राजधमं विषयक करई गीतों को यहाँ उद्धूत किया गया 
हं । ज्ञात होता है कि जनपद युग मे उनकी रचना प्रामोण कविताके 
रूपमे हुई थी । (अ० ७८) 


छोटा काम भो विना सहायकों के नहीं होता, तो फिर राज्य-प्रवन्ध 
जंसे महत्वपूर्णं कार्य का तो क्या कहना ? अतः राजा को चाहिए कि 
ऋत्विक, आचायं ओर सर्वथा नीतिगुणों मे परिपक्व सचि को राजका 
मे सहायक नियुवत करे । राजा को सदा प्रमाद-रहित होकर कायं करना 
चाहिए 1 

अध्याय ८२ मं राजघमं की एक कठिन समस्या को लिया गया है 
मौर कृष्ण-नारद-संवादके रूपमे इस वात की मीमांसा की गई हं कि 
गणराज्य में जो दल कानता हो, उसे अपने ज्ञाति. वन्धुव्रान्धव ओर 
ओर मित्रों के साथ किस प्रकार का व्यवहार करना चाहिए । इसका सार 
यह है कि गण के नेता को स्वजनों ढे कडवे वचन अपनी मीठी वाणी से 
सहने चाहिए, यह्‌ एक एेसा शस्व हे जो लोहे सेन वना होने पर 
भी बड़ा कारगर होता है । 

कृष्णने कहा, ““जो राज्य का परम मन्त्र या वडा रहस्य हो, उसे 
भसुहृत्‌ व्यक्ति पर प्रकट नहीं करना चाहिए ! मै करने के लिए तो एेश्वय 
का मोक्ता ह किन्तु सृञ्चे अपने ज्ञाति जनों का दास्य करना पडता है 
( दास्यमेडवयं वादेन ज्ञातीनां वै करोम्यहम्‌ ) । मै इस समय अधिकारो. 
का अधभोक्ता हं, अर्थात्‌ आधा अधिकार मुज्ञमं हे ओर आधा माहुक में 
हं । अपने ज्ञातिजन के दुरुक्त या कड्वे वचन को मै क्षमा करता हू । 
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मेरा हृदय मुज्ञ एेसे मथ रहा है जैसे अग्नि उत्पन्न करने वाला 
अरणि को मथता ह । उनके दुरुक्त वचन मृजे नित्य जलाते रहते है । 
संकषण को अपने वक का अभिमान है ओौर गद को अपनी सुकुमारता 
का। व मुञ्जं सहयोग नहीं देते। प्रद्युम्न कोरूप का अभिमान हुः 
इसलिए मं असहाय रह जाता हूं । ओर भी अन्धक वृष्णयो के दूसरे 
नता अपने आपको महाभाग्यशाली समज्ञ कर मेरी पहुंच से बाहर है 
ओर अपने-अपने उत्थानकायं मे लगे रहते हँ। जिसका वे साथ 
नही देते वह्‌ कहीं का नहीं रहता ओर जिसका वे साधर दे उसके लिए 
भी मुर्किल हं । इधर कूं ओर उधर खाई-इन दोनों के वीचमें 
मं किसो एक को नहीं चुन पाता । आहुक या अक्रूर जिसके विपक्ष मे 
हो, उसके लिए उससे दुःख कौ वात क्या हो सकतीहं। ओर जिसके 
पक्षमे हों उसके क्िएभो अधिक दुःख क्या होगा? मेरी हालत दो 
जुवारियोंकोमां के समानह, जो एक को जय सनाती हं ओौर दूसरे कौ 
हार भी नहीं चाहती । अपने स्वजनों ओर निजो हित के इस संघं में 
जो ठीक हो, वह्‌ मुञ्षसे किये 1"' 
नारद ने उत्तर दिया, “दो प्रकार की आपत्तियां होती हूं। एक 
बाहरी ओर दूसरी भीतरी । उनमें जो भीतरी आपत्ति हे, वह तुम्हारे 
निजो कर्मं से उत्पन्न हुई है ओर वही अधिक कठिन हँ । अक्रूर ओर भोज 
ये सब तुम्हारे ही वंश मे उत्पन्न होकर रेश्वयं का उपभोग कर रहे ह, 
ओर तुम्हे दुःख दे रहे हैँ । तुमने जो एेश्वयं प्राप्त किया था, उसे अथं 
या कामके लिए या वीभत्स वचनोंसे उरकर इन लोगो को दे दिया । 
भव उसे फिर वापस लेना मुर्किल है, जंसे अपने ही वान्त अन्न को नहीं 
खाया जा स्कता। बभ्रु ओर उग्रसेन का राज्य अब वापस लेना 
कर्ति है, क्योकि उससे ज्ञातियों से फूट पड़ने का भय हं 1 यदि प्रयत्न 
से दुष्कर कर्मं करके वहं सिद्ध भी हो जाय तो महान्‌ क्षय भौर ग्यय 
होगा । एेसे शस्वसे जो रोहे का नहीं बना ह, जो हदय मं युसकर 
मीठी काट करता है, तुम कटुवचन कहने वालो सबकी जीम को जीत 
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लो ओौर वदर डालो 1" इस पर छृष्ण ने पृदठा, “सा अनायस भौर 
मृदु शस्त्र कौन-सा हँ, जिससे मेँ उनको निन्दा को वश मे ला सकूगा ?" 
नारद ने उत्तर मे कहा, “विति के धनुसार उन्ह्‌ भ्रन्न या भौतिक पदार्थो 
का दान दो, सहिष्णुता, दम ओर इन्द्रियनिग्रह, ऋजुता ( आजव ) ओर 
जो जिस योग्य है उसकी वैसी पूजा यही अनायसं शास्त्रहं । स्वजनों के 
कड़वे वचनो को तुम अपनी वाणो से शान्त करो ओर उनके मनका 
परिवर्तन करो । एसा व्यवित॒जो महान्‌ नहीं हं, जो अपने आपको वश्च 
मे नहीं कर सका ओर जिसके पास सहायक नहीं हँ, भारी वोघ्चे को नहीं 
टो सकता 1 तुम्हं चाहिए कि एेसाकरो। हरेक वेक समभूमिमें भारी 
बोज्ञ खींच ठे जाता है, किन्तु दुगस भूमिम उसे खींचना किसी-किसी के 
लिएही संभवहं 1'' नारद का यहु उपदेश संघ या गण राच्यों के नेताओं 
के लिए ही था यह्‌ बात नीचे के शटोक में ओर स्पष्टकर दी गई- 


भेदाद्विनाशः संघानां संघम॒ख्योऽसि केशव । 
यथा त्वां प्राप्य नोत्सीदेत्‌ अयं संघस्तथा कर ॥ (८२।२५) 


फूट से संघों काविनाश हो जाता ह । हं कृष्ण, तुम संघ-प्रमुख हो । 
एेसा करो कि तुमजैसेनेताको पाकरसंघनष्टनदहो। बुद्धि ओर क्षमा 
ओर इन्द्रिय-निग्रह के विना, धन के व्याग के विनागण को किसी मी प्राज्ञ 
व्यक्ति मे स्थायित्व प्राप्त नहीं होता। हे कृष्ण, जिस उपाय से धन, 
यश, आयुष्य की वृद्धि हो ओौर ज्ञातियों का नाशनहो, वैसा करो। 
भविष्य ओर वतमान के विषयमे तुम्हं कुमी अविदित नहीं हं। 
षाड्गुण्य, यात्रा ओर यान सम्बन्धी सव विधानों को तुम॒ जानते हो । 
कुक्कुर, भोज, अन्धक, वृष्णि- सव तुम्हारे भक्त है एवं लोकाधिपति 
भो तुम्ह्‌।रे भक्त हं" ( ८२।३-३०) 

राजधर्मो का कथन करते समय यहाँ गणाधीन राज्यों के विषय में 
कु महत्वपूणं सिद्धान्त कहे गए हँ । एकाधीन ओर गणाधीन दोनों 
प्रकार के राज्य इस देश मे थे । कृष्ण का जन्म ओर प्रतिपान अन्धक- 
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वृष्णियो के गण राज्य मेहा था। उसके दो नेता थे--वृष्णियों के 
कष्ण ओर अन्धको के अक्रर या आहक । इसीलिए कृष्ण ने अपने आपको 
एेश्वयं का अघ-गोव्ता कहा हं । 


अध्याय ८३ में राजकोराकी रक्षाके लिए राजा के सतक रहने 
का वर्णन ह] अध्याय ८४में बताया हकि राजा को किस प्रकार 
के ओर किन गुणोंसे युक्त सहायक या मन्त्री रखने चाहिए 1 जिनको 
वैनयिकी वृद्धि हो, जो तेज, धैय, क्षमा, शौच, अनुराग, स्थिति 
ओर धृति सम्पन्न हों भौर जिनके मनोभावकी परीक्षाले टी गड 
हो, उन्हं आथिक कार्यो में नियुक्त करे । जो ठीक प्रकार से सलाह दें 
सके, वीर हों, जिनमे प्रतिभा हो, कुलीन ओर सत्य-सम्पन्न हो, देश ओर 
काल का विधान जाननेवाले तथा स्वामिकायं मं हितैषी हो, उन्हं मन्त्री 
बनाना चाहिए । 

राजधर्म में सवसे अधिक महच्च मन्त्र काह 1 अतः यह्‌ वताया मया 
है कि किंस प्रकार के व्यवित को अपना मन्त्र न बताना चाहिए क्योकि 
मन्त्र खलने से राज्य के लिए कठिनाई पैदा हो जाती है । (अ० ८५) 

मन्तिपरिषद में मन्त्ियों की संख्या आठ कही गई हं ओर उन पदा पर 
योग्य व्यतरितयों की नियक्िति पर बड़ा वक दिया गया हं । धर्मस या 
त्याय करनेवाले अधिकारी के गणो का भी वणन क्रिया गया पापियों 
को अपराध के अनरूप दण्ड देना चाहिए । क्िसीके दूतका वघ नहीं 
करना चाहिए । दत, प्रतिहार, शिरोरक्ष संधिविग्रहक ओर सेनापति 
नामक अधिकारियों के गुणों का वर्णन भौ किया गयाहं। इस प्रकर 
का अमात्यविभाग गुप्त युग के शासन में प्रचक्ति था । ( अ० ८६ ) 

अध्याय ८७ में दुर्ग-विधान ओर उसमे विविध प्रकार को सामग्री 
एवं व्यवितियों के संचय का विधान हं । 

इसके बाद अध्याय ८८ मे राष्टर-गुप्ति या जनपद-गुप्ति का विवेचन 
किया गया है । एक गाव, दसं गाव तीस गांव, सौर्गांव ओर ए 
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सख गों की इकाई बनाकर उनके अधिपति नियुक्त करने चाहिए 
उनमें जो दोष हों, उनकी सूचना भ्रामिक बड़े अधिकारी कोदे। शत 
ग्राम के अधिपतिको एक गाँव गौर सहस्र गावो के अधिपतिको एक 
शाखानगर भत्ति के लिए दिया जाना चाहिए । ग्राम-शासन को देखने 
के लिए एक धर्मज्ञ सचिव की नियुक्ति होनी चाहिए । प्रत्येक नगरमे 
एक नगरचिन्तक की नियुक्ति आवद्यकहं। वछ्डाजंसे गोकादूध 
पीताहं, वैसेहीराजाको र्टरमे कर उगाहना चाहिए! राजाको 
उचितहं कि साथवाह या वंजारोके लिए भी उचित नियमों ओर 
कराधान को व्यवस्था करे | (अ० ८९ ) 


राजा के करं ग्रहृण करने को नीति एसी होनी चाहिए, जसे वडा 

दूघ पीते समय गायके थनों को चोट नहीं पहुंचाता, जैसे शहद छेते 
वाला मव्खियों के छन्तं को नष्ट नहीं करता, जसे जोक जल मे रहते हृए 
जपो लेती हं पर पता नहीं चर्ता। मनु ने यह्‌ व्यवस्था कथो कि 
कोई आपत्ति के बिना किसी से भीख नहीं मांगेग। राजा का कत्तव्य हं 
कि राष्ट में सबके किए वृत्ति या जीविका का विधान करे ओर लोगों 
कोएेसे कार्यो में गावे जिससे वे अर्थोपाजन हारा स्वतंत्रता से रह सकं । 
(अ० ९० ) 


‡ ७८ : 


राजधमं ओर अप्रमाद छः 


इसके अनन्तर अद्कधिरा ओर मान्धाताके संवाद रूपमे राजाके ^ 


गुणों कौ प्रशंसा की गर हं । राजा का जन्म घर्मके लिए होता है,काम के 
कए नहीं ( धर्माय राजा मवति न कामकारणाय तु। मान्धातरेवं 
जानीहि राजा लोकस्य रक्षिता ॥ )। जो राजा लोकधर्म-रक्नारूप 
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राजधम का पालन करता है, वह देवता की पदवी प्राप्त करता हं । 
यदि वह राजधर्म का आचरण नहीं करता तो नरक मे जाता हं । सव 
प्रजाएं राजधमं में स्थित हैँ, राजधमं राजा म स्थित रहता ह । वही 
राजा सच्चा हं, जो राजधर्म का टीक-टीक अनुशासन करता है! राजा 
परम धर्मात्मा हो तो भी यदि वह्‌ धन बटोरने लगता हे, तो उसे पाप 
धर दवाता हें । यदि पापका निवारणन किया जाय तो अधर्म वट जाता 
ठं 1 प्रजाओं के मन में एसी विह्वल्ता छा जाती है, मानों उन्हुं 
कोड मार रहाहो। दोनों लोकोंको समज्ञ कर ही ऋषियों ते राजः 
का निर्माण किया कि यह महाप्राण व्यवित मूतिमान धर्मं होगा । राजा वही 
ठं जिसमे घमं विराजमान हो । जिसमें राजधमं का लोप हो जाता है, उसे 
देवता वृपल कहते हँ । धमं की वृद्धि से सव भूत वदते हँ । धर्म के हास से 
प्रजायो का हस होता है) इसलिए प्रजाओं का अनुग्रह करने के किए 
धमं को बढ़ाना चाहिए । फिर सर्वस्वों मे धर्मं सवसे अधिक प्रिय वस्तु 
हं । जो धर्मको चुनतारहै, वही राजाह । राजा काम ओर क्रोध को 
छोडकर धम काही पालन करे! राजाओंके लिए घर्मं सवसे अधिक 
धरेधस्कर है । ब्राह्मण धर्मके स्रोत है, इसलिए उनका सम्मान करे । 
कहते हं कि यज्ञ में क व्रृटि हो जाने से देवी श्री ने दपं को जन्म दिया । 
दपनेदेवों भौर असुरो को अपने वकशषमेंकर ल्या। जो उसे जीत 
रेताह । वही राजा है, जो उसके वश मेह वहो दास है। राजाको 
प्रमादरहित होना चाहिए, अन्यथा उसे अनेक दोप घेर लेते हं ओर राजा 
का नाश करने वाले अनेक उत्साह प्रकट हो जाते हैँ । जो राजा स्वयं 
अरक्षित रहकर प्रजाओं की रक्षा नदीं करता, उसको प्रजाएं स्वयं क्षीण 
हो जाती हैँ । यहाँ राजधर्म ओर राजा के प्रमाद तथा उन दोनों का तारतम्य 
या मेद वताया गया ह । एक से धर्म ओर दूसरे से पाप बढता हं । 

मेव समय से जक बरसाये ओर राजा धर्म का पालन करे, इन्दं दो 
बातों से प्रजाओं मे सुख-संपत्ति होती है । जो घोबी कपड़ो का मेल चडाना 
नहीं जानता, उसक्रा होना या न होगा एक-सा है 1 
६ 
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एक महत्त्वपूर्णं सिद्धान्त यह वताया गया हं कि राजा ही य॒गहै। 
सतयग. हाप, त्रेता ओर कलियुग- ये सब राजधमसे ही होते हं । राजा 
दी प्रजां का कर्ता ओर राजा ही उनका नाशक है । धर्मात्मा उनको वाते 
-वाला गौर अधर्म्मा उनको नष्ट करने वाला होता ह यदि राजा प्रमाद 
करता है, तो उसके पुत्र, मित्र, बन्धु-वान्धव ओर स्त्रियां सबको रोक का 
सामना करना पडता है । राजा को उचितहै कि राज्यम किसी को दुल 
नरे दरबल की हाय राजा को जला देती है । जब राजा के नौकर-चाकर 
` जनपद में. घसकरं प्रजा पर भत्याचार करने लगते हँ, तो उसका बड़ा पाप 
, राजा पर पड़ता ह । जब "युक्त संज्ञक राजपुरुष प्रजाओं का धन छीनने 
र्गते है, तो वह्‌ राजा के लिए जैसे बड़ी हत्याहो। जव कोई महावुक्ष वदता 
तो ` छोग उसका आश्रय लेते हैँ । पर जव उसे काट डालते या जला वत 
है, तो उसका आध्रय लेने वाले घर-वार्‌ से रहित हो जाते ह्‌ । 


दान-देना गीर बाट कर्‌ खाना, अपने अत्याचारी पुरुषो का दमन करना 
यहं राजा का धर्म है! मन, वचन, कमं से सबको रक्षा करना ओर पुत्र 
कै अत्याचार को भी न सहना--यह राजा का धर्मं है । शरणागतों की पुत्र 
वत रक्ना भौर मर्यादा का उल्टंघन न करना--यह राजा का धमं हं 1 बहुः 
दक्षिणायक्व यज्ञो का अनष्ठान करना, काम ओर देष के वशष.मे न होना-- 
: यह राजा का घर्मं ह । . गरीब, अनाथ भौर वृद्धो के ओ पोना, लोग । 
मे हर्षं की वृद्धि करना--यह्‌ राजा का धमं हं । मित्रों को बढ़ाना शत्रुओं 
, को दवाना, मौर साधो का सम्मान करना--यह राजा का धमं हं । स्य 
का पालन ओर नित्य भमि का दान- यह राजा का घमं ह 1 अतिथियों गौर 
, म्यों का भरण-पोषण--यह राजा का धर्म ह 1 | ऋत्विक्‌, पुरोहित ओर 
आचार्यं इनका उचित रीति से सम्मान करना ओर ये यदि कुपथ पर ही 
तो इनका निग्रह करना राजा काधमंहै। ` | 
सव भतो का संग्रह, दान ओर मधरवाणी , पौर-जानपद कोगों की रक्षा~ ` 
यह राजधर्म है । किन्तु यदि राजा प्रजा की रक्षा नहीं करता, तो रज 
धर्म भार हो जाता है । दण्डवेत्ता, प्राज्ञ, शर, एेसा राजा प्रजां की सका 
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कर सकता हं । किन्तु अदण्डधर, क्टीव भौर अवद्धि वाला राजा प्रजा 
को रक्षा नहीं कर सकता । 


इसके वाद राजवृत्तिके रूपमे राजा कै लिए कर्तव्याकर्तन्य का 
निणय किया गया ह । इसके वक्ता नहुषपुत्र ययाति हुं । 

वसुमना क।सल्य ने वामदेव से प्ररत किया कि वया कोई एसी यवित 

कि युद्धके विनाही राजा देशों को जीत छे, 

युद्ध के हारा जो राज्य कौ विजय है, उसे जघन्य कहा गया है । 

पहखो वात तो यह्‌ ह कि जो अपना नहीं है, उसकी कल्प्ता 7 करे ) 
पने मूल राज्य को दृढ़ बनाना चाहिए । जिसका मृक द्दृ नहीं ह, उसे यदि 
कुछ मिक भी जाय तो उससे क्या लाभ । जिसका अपना जनपद लम्बा-चौडा 
सपन्न आर राजास प्रेम करने वाला ह ओौर जिसके सचिव संतुष्ट ओर 
पष्ट ठ, उस राजाको दृढमूल कहना चाहिए । जिसके योद्धा सुसंतुष्ट 
ओर उन्द्‌ सव प्रकार सान्त्वना से यक्त बनाया गया हं, सुपरीक्षित 
एसा राजा अल्पदण्ड से हौ देश विजय कर ठेता है) जिसके पौर-जानपद 
(नगर ओर गव के लोग) अनुरक्त, सुपजित, धान-धान्य से यक्त होते हं, 
वह राजा दुढ्मूक हं । जव राजा अपने प्रभाव भौर काल कौ अनुकूकता 
समञ्ञे, तव वह परायी भूमि ओर धन को जीतने की इच्छा करे । इसका 
सार यहहं कि राजा को सवप्रथम अपने पिता-पितामह्‌ के राज्य को, 
सचिवों एवं पौर-जानपद प्रजाभों को दढ बनाना चाहिए । ओर तभी वह॒ 
पराया देशा जीतने की इच्छा करे । अन्यथा मूर भी जाता है ओर तुल 
भी नहीं मिलता 1 (अ० ९५) 





१. अयुद्धेनैव विजयं वधयेत्‌ वसुधाधिपः । 
जघन्यमाहुर्विजयं यो युद्धेन नराधिप ॥ ( ९५।१ ) 


१ ७९ ‡ 


विजिगीषु राजा का व्यवहार 
(अ० ९६-१०७) 


इन अध्यायमे विजिगीषु या देश-विजय की इच्छा वाके राजा का वृत्त 
वताया गयाह। उसका सार यह॒ह कि विजयके मूल में धमं होना 
चाहिए, अधम नहीं । इसी को घम-विजय कहते हँ, या एसे राजाको 
धर्मविजयी कहते हँ । अधमं-विजयी राजा अध्रुव ओर अस्वग्यं होता है। 
विजिगीषु राजाको चाहिए किधमंका लोप ओर मर्यादा का मेदनत 
करे 1 अधमं द्वारा प्राप्त विजयसे कोई लाभ नहींह 1 कहाजाताहैकि 
राजा प्रवर्धन ने बिना भूमिको जीहेही शत्रु के पुर की अमृत ओषधयो 
को प्राप्त कर लिया था। दिवोदास ने अग्निहोत्र के अग्निशेष हवि- 
माजन का आहरण क्रिया धा, इस कारण वह निन्दा को प्राप्त हुभआ। ` 
नाभाग अम्बरीष ने राज्य ओौर राष्टोंको दक्षिणा में दान दे दिया ओर , 
श्नोत्रियों एवं तपस्वियों के धनकी रक्षाकी। इस प्रकार विजिगीषु 
राजाओं के ऊचे-नीचे चरित हँ । अतः माया या कपट से विजय की इच्छा 
-न करे । 


विजिगीषु को संग्राम मे मृघ्यु ॥ 

युधिष्ठिर के कथनानुसार विजिगीषु के किए संग्राम मे मृत्यु प्रशंसनीय 

हं । पर क्षात्रधमं से बढ़कर ओर कोई पाप नहीं था, क्योकि अभियान भौ 

युद्धसे राजा बहुतों कौ हिसा करता था। भीष्म ने कहा, ““पापियों के निग्रह 

ओर साधुओं के अनुग्रह से, यज्ञ एवं दान से, राजा पवित्र ओर निर्मल ह 
जाते हु। विजयार्थी राजा जिन प्रजां का उपरोध करते है, पुनः विजय १ 
"वाद उन्हु बढ़ाते हं । दान, यज्ञ ओौर तपोबल से पापियों का निरोध क्स 


| 


व 


॥ 
‡ 
। 
। 
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ओर अनुग्रह से प्रजाओं को बढ़ाते हँ । जैसे दाय चलाने वाला धान्य ओर 
घासफ्‌ स (कक्ष), दोनों को हिसा करता है, पर उससे धान्य का नाश नटीं 
होता, एसे ही शस्व के हारा विजय करने वाला भृतो की रक्षा करके 
अपने उस पापसे मुक्त होजाताहै। जोलोगोंको धन की हानि, वघ 
भौर क्लेश से वचाता ह ओर शत्रुओं से प्राणदान देता है, वह सचमुच 
धन ओौर सुख का देनेवाला होता है । 

"वह्‌ यज्ञ करके ओर लोगोंको अभय की दक्षिणा देकर इन्द्रपद 
प्राप्तकर जेताहे। जो ब्राह्मणों के लिए सेना लेकर युद करतात, 
वह॒ अपने शरीर का यूप बनाकर मानों अनन्त दक्षिणा वाला यज्ञ करता 
हं । युद्ध में जितने शस्त्र॒ उसकी त्वचा का भेदन करते है, वहु उतने 
लोकों को प्राप्त करता ह । उसके शरीर से जितना रक्त बहता है, उतना 
ही वह पापों से मुक्त हो जाता ह । वहु अपने घावों से जितना कष्ट सहता 
हे, उतना ही उसको तपोवृद्धि होती है । वे मधम पुरुष ह, जो युद्ध में 
शत्रु को पीठ दिखाते ह। एसे भगोडेक्षत्रिय को काठ भौर देलोंसे 
मारना चादिए, भूसेकी आगमे जला देना चाहिए । खाट पर मृत्यु 
क्षत्रिय के लिए अधर्म हैं। कफ ओर पित्तसे कण्ठावरोध हो जाने पर 
हाय-हाय करते हुए मरना क्षत्रिय के योग्य नहीं ह । जो अविक्षत देह से 
मृत्यु को प्राप्त करता है, उसको कोई प्रशंसा नहीं करता । वीर क्षत्रिय 
को घर में मृत्यु प्रशंसनीय नहीं। यह कायरता, मधमं ओर दीनता को 
वात ह जो दप्त मौर अभिमानी वीर है, वह कभी अपने लिए एसा नहीं 
चाहता । क्षत्रिय को मृत्यु एसी होकिरणम मारकाट का पराक्रम करे 
मौर तब अपने ज्ञातुयों के वीच मे प्राण छोडे 1" ( अ० ९८ ) 

अध्याय ९९ में इन्द्र ओर अम्बरीष के सवाद-रूप मे संग्राम की तुरना 
यज्ञ से की गई है । इनदर ने कहा, ““संग्राम में हाथी ऋत्विक्‌ हं, घोड़े अघ्वयुं, 
दूसरों का मांस हवि है । श्यगाक, गृद्ध, काक ओर उलूक सदस्य हं । 
ये आज्य कां शेष भाग पीते ह ओर हवि खाते हं । भाले, वरे, तलवार, 
रावित, फरसे- ये सुक्‌ हं । धनुष से चुटे बाण सुव हं । चीते की खार 
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को म्यान मं रक्खी हुई हाथी दात की मूठ्वाटी तलवार यज्ञ में प्रय॒व्त 
होने वाली स्पय' हँ । लोहे के वने हुए वर्छे, शवित ओौर फरसों से ख 
हंजा धाव ही यज्ञ काधनहं। वेग से बहता हमा रुधिर पूर्णाहुति ह 
"छिन्वि-मिन्धि' इस प्रकार के घोष साम गान हैँ। हाथी, घोडे ओर कवच. 
धारी सैनिकों का समूह हविर्धान शकट है 1 संग्राम मेँ प्रज्वलित अग्नि य् 
को दयेनचित्‌ विधि हँ । उठकर युद्ध करने वाला कबन्ध मानों खदिर का 
वना यूप हं । अठपहल अंकुश से प्रेरित हाथी इडाह्वन या इडाहृति के समय 
्रसन्नतायुक्त गान हं । ग्याघोष-युक्त नाद वषटकार ह । उद्गाता द्वारा 
क्रिया जाने वाला त्रिसाम गान दुन्दुमि है। रत्रुओं के सिर रणभूमि में 
विचछछाना वेदि का वर्हि-आस्तरण है । युद्ध में मृत्यु को प्राप्त शूर का शोक 
न करे । उसके किए श्राद्ध मेँ अन्नोदक या जलाञ्जल्ि भी नहीं होती । 
जो मुख में तृण रखकर एेसा कहता है कि मै आपकी शरण मेँ हू, उसे नही 
मारना चाहिए । वृत्र, बल, पाक, विरोचन, नमुचि, संवर, ओर प्रहलाद | 
को युद्ध मे मारकर मेँ देवराज इन्द्र बना हं ।'' (अ० ९९) 

युद्ध मं पीठ दिखाकर भागने वालों को मारना नहीं चाहिए । गर्छ 
को भुजाभों मे यह लोक पुत्र के समान लटका हृ ह । तीनों लोकोम्‌ 
शौयं से वद्कर कुछ नहीं है । शर सबका पालन करता ह ओौर उसी म | 
सवक प्रतिष्ठित हं । इस प्रकार विजिगीयु राजा का शौयं प्रशंसनीय होता 
हं । (अ० १००) 

अर्थ-धर्म-साधन के ओौपयिकर याडपाय 


राजा जिन उपायों को अथं भौर धमं की सिद्धि के छिएु व्यवहार म | 
खाता था उन्हे प्राचीन राजभाषा में “ओपयिक' कहा जाता था । दस्य (ड्‌) , 
ओर लुटेरे मर्यादा-रहित होते है । उनके विघात या नाश्च के ही ये उपाय € । 
सीधी ओर टेढ़ी, दो प्रकार को बुद्ध्यां हैँ (उमे भन्ने वेदितव्ये ऋञ्वी वक्रा 


१. इस प्रकार युद्ध ओर यज्ञ की तुख्ना में इक्कीस समानताओं का 
रूपक बोधा गया हे । 
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च भारत १०१।४)] जानवृज्ञकर ट्टी चाल का आश्रय न ले ओर यदि वह्‌ 
अ भी जाय, तो उसे रोके । तरु ही टेढ़ी चाल का प्रयोग करते हँ । उसे 
पटचानकर राजा उस की काट करे । 
हाथियों कौ वगलो का चमडा, सांड ओर अजगर का चमड़ा, 

(अर्थात्‌ इन चमडों से वनी हुई ढा, दस्ताने आदि), शल्य या रोहें 
का सीलदार कवच, ये शरीर की रक्षा करते वके 1 दास्त्रो को तेज 
धारयुक्त॒वनाना चादिए ओर संनाह या कवच भी खीहेके होने 
चाहिए । पताका भौर केतु अनेक रगो मे रे जायं । भाले, बरे, ख्ख 
ओर फरसों को धार रखवाकर तेज वनवाना चाहिए । चमडे. की अनेक 
दाल तैयार करवानी चादिएं । चैत्र या अगहन कौ पूर्णिमा के दिन 

सैनिक प्रयाण अच्छा कहा जाता है । उस समय खेतों मे फस परक जाती 
है ओर जलवायु भी अविक शोतया उष्ण नहीं होती । उस समय पानी 
मौर धान्यवारे मार्ग से प्रयाण करे । अथवा, जव रातु परः आपत्ति हो वेसा 

समय चुने इसके वाद चतुरंगिणी सेना के किए उचित भूमि का वर्णन किया 
गया ह । सेवा-संगठन के लिए दशाधिपति, शताधिपति भौर सहसाधिपति 
नेताओं की नियुक्ति करनी चाहिए । सव प्रमुख लोगों को एकत्र करके 
शपथ दिलानी चाहिए कि "हम संग्राममे एक इ सरे का साथ तहीं छोड़गे । 

जो कायर हों, वे अभी छोड कर चरे जायं । घमासान युध के समय छोडना ` 
ठीक न होगा । युद्ध के समय जो भागता है, वह अपने आपका भौर पक्ष | 
काना करता है। पलायन से द्रव्यताश, अयश तचा अकीति होती 

है इस प्रकार शपथ लेकर वीर रोग शत्रू की सेना मे घुस पडते हँ । युद्ध मं 
दाल-तख्वार केकर डने वाकं पेदल संनिकों को सवसे आगे रखना 
चाहिए । उससे पीछे शकट सेना होनी चाहिए । यदि थोडी सेना को वहु- 
संख्यकं सेना से युद्ध करना पड़ तो सूचीमुख व्यू की रचन करनी चाहिए। 
एक दूसरे का हाथ पकड कर ठेषा घोष करना चादिए कि “शत्रु भाग रहं 
है ।' (हमारे अपने मित्र सहायता के किए आ गये हँ 1 क्ष्वेड, कृड्के का 
शब्द, किलकिला शब्द, लेजिम (क्रकच), शंख, गोविषाणिका (तुरही), 


न~ 
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भेरी, मृदङ्घ ओर पणव आदि का शोर करना चादिए । (अ° १०१) 

अत्याय १०२ प्राचीन भारत की विभिन्न सैनिक ट्कड्यों की युद्ध- 
कला का परिचय दिया गया है । गन्धार, सिन्धु भौर सौवीर के लोग तेज 
भालं से युद्ध करते ह । उशीनर (पजाव मे क्षंग-मगक्ञियाना) जनपद कै 
रोग सभी शस्त्रो के चलाने मे कुशक होते हं । प्राच्य देशवासी गज-युद्ध 
मे ओर कपट-गुद्ध मे कुशल होते हं । यवन, काम्बोज, ओर मथुराके 
निवासी सभी मोरो पर र्‌र-वीर, बड़े हिम्मती ओर बल्बारी होते है। 
भध्याय १०३ मं विजिगीषु राजा की सेना मेँ रहने वा शूरोके लक्षण 
कह गये हु । 

इस के अनन्तर यह वताया गया है कि मृद या तीक्ष्ण शत्रु पर किस 
प्रकार आक्रमण ओर प्रहार करना चाहिए । मित्र ओर शत्रु के लक्षणभी 
बताये गषएु हूँ । (अ० १०४) 

अध्याय १०६ मं काककवृक्षीय मुनि गौर राजा क्षेमदर्शी के संवाद 
रूप मे संसार के सव पदार्थो की अनित्यता ओौर मध्रुवता का वर्णन क्रिया 
गया हं । कहा गया है कि राजा को चाहिए किं कन्द-मूर खाकर वन मे 
रहे । संभव है, यह उस समय के किसी वनवासी मुनि कामत हो । किन्तु 
यह राजधम का शद्ध रूप नहीं था । इसके उत्तर मेँ तुरन्त ही पुरुषाथं- 
वादी क्षात्रघमं का उपदेश किया है, भिसमें पहली मुख्य बात अपने राज्य 
की सुव्यवस्था हं, ओर दूसरी शत्रु के कोश के क्षय का उपायहं। कुट 
अंशो मं छल-कपट को नीति का प्रयोग भी उचित बताया गया है; जैसे 
गतु के सामने दैव या भाग्य कौ प्ररंसा करनी चाहिए, क्योकि जो पुर- 
पाथं को छोडकर भाग्य पर निर्भर करने लगता हे, वह्‌ अवश्य नष्ट हो 
जाता हुं । 





9. अथ चेत्‌ पौरुषं किंचित्‌ क्षत्रियास्मनि परयति । 
व्रवीमि हन्त ते नीति राज्यस्य प्रतिपरत्तये ॥ ( १०६।१ ) 
निन्द्यास्य मानुषं कमं देवमस्योपवर्भ॑य । 
,  असंदायं देवपरः क्षिप्रमेव विनद्यति ॥ ( १०६।९२० ) 
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किन्तु राज्कूमार को इस प्रकार की कूटनीति का प्रयोग अच्छा नहीं 
टगा । तव उसके गुरु कारकवृक्ष मुनि ते वैदेह जनक को समञ्चाकर दोनों 
का मेरु करा दिया 1 (अण १०७) @` 


गणो का वृत्त 


इसके अनन्तर युधिष्ठिर ने एक नया प्रकरण छेडा । अव तक वे राज- 
धर्म के इतने विषय सुन चुके थे--त्राह्यण, क्षत्रिय, वेश्य, शुद्र इन चार 
वर्णो के धर्म, वृत्त ( आचार-विचार । भौर जीविका के साधन तथा फल, 
राजाओं के वृत्त, देश, कोशसंचय, अमात्यो कौ गुणवृद्धि, प्रकृतियों का 
वधन, षाड्गुण्य, गुणो की कल्पना, सैनिक नीति, दुष्ट की पहचान, अदुष्ट 
का लक्षण, अपने से सम, हीन मौर अधिकके लक्षण ओर मध्यम को 
तुरना में वृद्धिशील की स्थिति, संग्रह या संचयके क्षीण हो जाने पर 
आवश्यक कर्तव्य ओर विजिगीषुवृत्त । यह राजधमं का एक पक्ष था । अव' 
गण राज्यों के संविधान ओर उनकी विशेषताओं के विषय मे भी विचार 
करना आवश्यक था । राजधर्मरूपी रथ का यह दूसरा पहिया था॥ 
गणराज्यों मेँ लोभ ओर क्रोध से फूट पड जाती हे । एक कुटुम्ब के व्यव्ति- 
लोभ के अधीन हो जाते हैँ ओर दूसरों में क्रोध उत्पन्न हो जाता हं। 
उनमें क्षयधर्मया नाञ्च की प्रवृत्तिका उदयहो जाता हं। तब वे 
आपस मेँ गप्तचर, मन्त्रव, साम, दान भौर मभेद का आश्चय लेकर 
एक दूसरे का क्षय करने र्गते हं। मल रखन वाल गणो मे भी 
फ़ट पड़ जाती है । फट पडने से सव शत्रु के वश मं चठे जाते हं । गणों 
के नाश्च का मख्य कारण मेद या फूट है-भेदाद्गणाः विनयन्ति भिन्ना 
सूपजपाः पर ( १०८ । १७ ) । फट पड़ने से रात्र उन्ह्‌ अख्ग टकडाम 
ट देते है इसलिए गणोंको चार्हिए कि सदा}अपना संगठन ठेस 
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बनावे । संघात ( मेल-जोक ) की नीतिसेही गण अर्थं प्राप्त करते हैं| 
जव उनमें ठोस मेर होतादहै, तो बाहर के लोग भी उने मे चाहते 
है । उन्हं चाहिए कि ज्ञानवृद्धो की प्रशंसा भौर सेवा करे । इस प्रकार 
फट से विनिवृत्त होकर वे सर्वथा सुखी होते हँ 1 उत्तम गणों की यह्‌ 
विकञेषता ह कि वे शास्त्र के अनुसार धर्मिष्ठ व्यवहारो की स्थापना करते 
ह । जैसा चाहिए वैसे उनके व्यवहार से गणो कौ निरन्तर वृद्धि होती है। 
पुत्र ओर भाद्यों का निग्रह्‌ करने से, सदा विनय का पाङ्न करने से ओौर 
जो विनीत हँ उनका सम्मान करने से, गणो की वृद्धि होती ह । गुप्तचर 
ओर मन्त्र के सम्पके-विधान से, कोशका संग्रह करनेसे, गणोंकौ सव 
ओरसे वृद्धिहोतीहं। जो गण अपने यहाँ प्राज्ञ, शूर, महाधनुर्धारी, 
एवं द्ढ्‌ पौरुष से युक्त व्यक्तियों का सम्मान करते हैँ, वे वृद्धि को प्राप्त 
होते हैँ । द्रव्यवन्त, शूर-वीर, शस्त्र ओर शास्त्र के जानने वाले ओर कटि 


नाइयो में भी असंम्‌ढ रहनेवाञे सदस्य खोग गणो का उद्धार करते हुं । क्रोध, 
मेद, भय, दण्ड, नीचे घसीटना, इन दोषों से गण शत्रु के वश मे पड 


जाते हैँ । इसलिए सर्वप्रथम. जो गणमुख्य या संघ के प्रधान नेताह 
उनका सम्मान करना चाहिए 1 लोक को सम॒द्धिपृणं जीविक्रा उन्हीके अघीन 


है 1 गणमेंजो मुख्य नेता हं, उन्हं ही गुप्तचरों का हार जानना चाहिए, 


ओर गुप्त मन्त्र भो उन्हीं तक सीमित रहना चाहिए । सम्पूणं गण को 
मन्त्र का ज्ञान होना ठीक नहीं । 


गण मुख्यो को मिकुकर या एकत्र वैटकर गण का हितका्यं करना 
चाहिए । यदि भिन्न-मिन्न मत रखने वाके सम्पूणं गण के लोग, जहा फूट 
ओर मतभेद भी है, गण के कायं पर विचार करते है, तो उसका फल उलटा 
होता ह 1 उससे अर्थं का क्षय.हो जाता ह ओर अनर्थं बढ जाता ह । पर- 
स्पर मतमेद रखने वारे ओर उसी में अपनी शक्ति का अपन्यय करनेवाले 





१. मन्त्रगुक्षिः प्रधानेषु चारङ्चामिनच्रकषंन । 
न गणाः छस्स्नशो मन्त्रं ओतुमहन्ति भारत ॥ (१०८।२४) 


न्न्य नण - _._  _ 
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सदस्यों का निग्रह करना चाहिए 1 गण-प्रधान कोतो शीघ्र ही इस विषयमे 
कार्य करना उचित ह । यदि कुलवृद्ध कुलो मे उत्पन्न हृए कलह कौ ओर 
घ्यान नहीं देते तो उससे कुलो मे फट पडती ह गौर गणो मे संभेद हो 
जाताहै। भीतरी ओौर बाहरी मयसेभी गणकी रक्षा करनी चाहिए । 
भीतरीभयसे शीघ्रही गण की जडं खोखली हो जाती हं 1 जव आकर्मिक 
क्रोध, रोभ अथवा मोह के कारण गणो के सदस्य एक-दूसरे से वोलना वन्द 
कर देते हैं, तो वस गण के पराभव का लक्षण ह । यह्‌ उल्लेखनी हे कि 
गण मे जितने कुल होते है, वे आपस मे वरावर दँ भौर उनके सदस्य भौ 
जन्म से समान अधिकार रखते हैँ । उनमें शौर्यं, रूप ओर द्रव्य के कारण 
भो छोटाई-बडाई नहीं मानी जाती । इसलिए शत्रु उनमें फूट उालकर ओर 
प्रमाद फलकाकर उन्हं वशम करल्ते हुं । ` इसलिए संघात या पारस्परिक 
सेल को दी गण या संघ का मुख्य गुण कहते हँ । (अ° १०८) 

युविष्ठिर को एसा प्रतीत हुमा मानों यह गणधमं बहुमुखी मौर बहुत 
मेदवाला है, इसलिए उन्होने जानना चाहा कि इस गण-वृत्त में मुख्याचरण 
कै योग्य वात क्या है ? भीष्म ने उत्तर दिया, “माता, पिता ओर गुरुओ की 
पूजा मेरी दृष्टि मे मुख्य है । ये जिसे धमं कहें, उसे ही धमं मानकर चलना 
चाहिए 1 विना उनकी अनुमति के अन्य किसी आचार को धर्म मान वैठना 
दीक नहीं । माता, पिता ओर गुरु-ये ही तीन रोक है। येही तीन 
आश्रम है। ये ही तीन वेदओौर येही तीन अनियाँ हैर ।"' यहाँ एेसा प्रतीत 
होता है कि युधिष्ठिर का प्रर्न कुछ मौर था मौर उसका उत्तर कु ओर 
दिया गया । प्रन यह था कि गण का मुख्य कर्तव्य क्या है । उत्तर दिया 
गया क्रि मात-पिता को सेवा करो 1 बात कुछ असंगत होते हए भी गण के 


9 
१. जाव्या च सदृशाः सर्वे करेन सदशास्तथा । 


न तु शौर्येण बुद्धया वा रूप द्रव्येण वा पुनः ॥ (१०८।३०) 
२, एत एव त्रय) लोका एत एवाश्रमास्त्रयः । 
एत एव त्रयो वेदा एत एव त्रयोऽग्नयः ॥ (१०९।६) 
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संविधान के अनुसार संगत रहँ । गण की इकाई कुल था। कुल, गृह या 
गोत्र काजो वृद्धया बड़ा-वूढ़ा होता था वही उस कुरु कोओरसे गण-सभा 
का प्रतिनिधि होता था । प्रत्येक कुलवृद्ध कौ उपाधि "राजा" होती थो 1 इसी 
दृष्टि से किच्छविगण मेँ ७७०७ कुरु ओौर राजा माने जाते थे । उन्दी कुलो के 
प्रतिनिधियों से, जो "गोत्र" कहकाते थे, गण-सभा बनती थी । वूः लवृद्ध के 
अनन्तर कुल का प्रतिनिधि उसका "गोत्रापत्य' होता था, जसे गर्ग का गार्ग्य | 
इस दुष्ट से यह्‌ सवसे आवश्यकं था किकुल का शासन कुलवृद्धकी 
मुदरी में हो ओर उसके पुत्र ओर पौर, कुरु की नीति का पूरी तरह पालन 
करने वले हों । जाति-विरादरी की सभाभोंमेंभी वूलवृद्ध या स्थविरही 
कुल का प्रतिनिधित्व करता था, अथवा उसको अनुमति से उसका पुत्र भी 
जा सकता था । इस संवेधानिकं परिस्थिति का परिणाम यह्‌ थाकिगण 
की नीति करा निर्माण कुरु की नीतिके रूपमे देखा जाता था । अतः पुत्र 
या पौत्र के लिए माता, पिता मौर गुरु इन तीनों कौ धर्मभाव से सुश्रषा-- 
यही गण के आन्तरिक व्यवहार की सवसे बडी विशेषता थी । 

दस आचार्यो के तुल्य पिता ह, मौर दस पिताओं कै तुत्य माता का 
पद हं । जो सार्थक वचन से व्यक्ति कै कान खोलता हे, जो कृत वचन 
कहकर अमृत का प्रदान करता हं, उसी को पिता-माता कहते हँ । अतः 
उसके भारी उपकार को जानकर उससे द्रोह नहीं करना चाहिए । गुरु का 
पद भो कम महत्त्व का नहीं है । वह विद्या देता हैँ ओर वग्यवित की बुद्धि 
को खोल देता हं । अतः जो पुराण धर्म के पालन की इच्छा करे, उसे गुर 
सौर माता का पूजन करना चाहिए 1” (अ० १० ६) 

जधघ्याय ११० मे सत्यानृत ( सच-्लूठ ) ओौर धमं का विवेचन किया 
गया हं । यहां घमं कौ परिभाषा इस प्रकार है-- 

धारणाद्‌ धमं इत्याहुधर्मेण विधृताः प्रजाः 
यस्स्याद्धारण संयुक्तं स धमं इति निङ्चयः ॥ (११०।११ ) 

किन्दींकामत ह कि वेद-ही घमं हँ, कोई एेसा नहीं मानने । हमारा 

इन दोनोंमे से किसी से ज्ञगड़ा नहीं ह । धमं का जितना विस्तार हे, उस 





(म क कीर. >. ~ 
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सवका विधान शब्दो मे नहीं किया जा सकता । (अ० ११०} 

अध्याय १११ के २८२ इलोकों मे कठिनाइयों या विषम स्थितियों मे 
पार पाने के किए सद्वृत्तियों का वणन हं । 'दुर्गण्यतितरन्ति ते-इस 
वणन कीटेक ह्‌ । 

युधिष्ठिर ने राजघ के सिकसिले मे एक भौर प्रश्न किया कि सौम्य 
ओर असौम्य, इन दो प्रकार के न्यवितयों को अलग-अलग कंप पहचाना 
जाय 1 इसके उत्तर मे गोमायु ओर व्याघ्र इन दोनों की कथा का दृष्टान्त 
कहा गया है । इनमें श्युगाङ धममत्मा था । उसकी एक व्याघ्र से मित्रता हो 
गई । किन्तु कुछ चुगल्खोरों ने दोनों मे फट डाल दी । अन्तमं श्गालने 
अपनी स्पष्टोक्ति से उसे पुनः अनुकूल बनाया । राजा ओर उसके सचिवों 
मे भी एसी घटनाएँ हभा करती हैँ । यह्‌ सुन्दर आख्यान गुप्त युग के नीति- 
शास्त्र लेखकों को रचना जान पडती ह 1 इसकी परिभाषा भौर शब्दावखी 
उसोयुगकी हं । (अ° ११२) 

अध्याय ११३ मे राजा के कर्तव्य के विषयमे प्रश्न का उत्तर देते 
हए एक ॐट की कहानी दी गई ह, जिसने अपने तप से ब्रह्मा को प्रसन्न 
करके सौ योजन लम्बी ग्रीवा का वरदान प्राप्त किया । जव मेह-पानी 
आया तो उसने अपनी गरदन पहाड कौ खोह में रख दी । पर फिर उसे 
छोटी न कर सक। ओर एक भूखे श्चगाल ने उसमे घुसकर उसे खा डाला । 
इसी प्रकार राजा को बहुत पैर न फंलाना चाहिए । (अ० ११३) 

यधिष्ठिर ने यह प्रदन उठाया कि साधनहीन दुबल राजाका शत्रु बल- 
वान्‌ हो तो उसे क्या करना चाहिए । इसके उत्तर में नदी ओर समुद्र के 
संवाद द्वारा उनका समाधान किया गया ह्‌ समद्र न प्ररत किया कि बड़- 
जडे पेड नदी क किनारे वह॒ जाते हँ, किन्तु छोटो-सी बत अपं स्थान पर 
अचल रहती है 1 गंगा ने उत्तर दिया कि वृक्ष अपनी अकड़ म आधा ओर 
पानी के सामने नहीं ञ्लुकते, किन्तु वत बेचारी स्क जातो हं । राजनीति 

इसे "वैतसी वृत्ति कहते थ । म [क्रमणकारी शत्र के सामने चक कर जो 
राजा अपनी रक्षा करता था वह इस प्रकार वेतसी वत्ति का आश्रय लेकर 
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अपने को वचालेताथा। दुवेरु को बलवान्‌ के सामने एेसाही करना 
चाहिए 1' कालिदास ने "रघुवंश मे इसका उल्लेख किया है-- 

अनश्राणां सञुद्धतु स्तस्मात्सिन्धुरयादिव । 

आत्मासंरक्षितः सुदयेरत्तिमाश्िव्य वैतसीम्‌ ॥ ( ४।३५ 

अर्थात्‌ सुह्य या ताघ्नल्प्तिकेराजाने रघु के सामने वैतसी वृत्ति से 
अपनी रक्षा को । ज्ञात होता हं, गुप्त राजनीति का यह्‌ एक सम्मत दृष्टि- 
कोण था। (अ० ११४) | 

यह्‌ प्रश्न उठाया गया ह कि यदि कोई प्रगल्भ-मखं राजसभा मे बुरा- 
भला कह्ने लगे, तो क्या करना चाहिए । उत्तरमें कहागयारह कि 
उसे ट-टं करती हए टिटहरी कै समान मानकर उसकी उपेक्षा करनी 
चाहिए । उसके वचन सह ठेने से अपना पाप धुर जाता ह । उसे अपनी 
दखाघा ही समञ्लना चाहिए 1 अन्त मे वह्‌ स्वयं लज्जित होकर सूखे हए २८ 
वृक्ष को तरह हो जाता हं 1 जिसने आत्म-दमन किया हे, वहु इस प्रकार 
के अधम पुरुष की उपेत्ता करता हं । जिसने दमन किया ह, वह उस प्रकार 
के खर को ध्यान में नहीं काता। जो वहु कहु, उसे सह लेना चाहिए । 
षद्र पुरुष हारा को हुई प्रशंसा ओौर निन्दा से कुछ लाभ नहीं । जंगल में 
जैसे कौआ कांव-कांव करताह, वैसे ही उसका कथन निरर्थकदह। जो 
सामने गुणवादी हं ओर पीछे निन्दा करता ह, वह कुत्ते की तरह स्वयं नष्ट 
हो जाता है। यथासंभव एसे अल्पचेवा व्यक्ति को कुत्ते के जुठारे हृए 
मांस की तरह त्याग देना चाहिए । नो दुरात्मा किसी महात्मा की निन्दा 
 करताहे, वहु अपने ही दोषों को प्रकट करता ह, जसे कोई सांप अपने 
फुपफ्कारते फणो को दिखलाता हं । जो अपनी आदत के अनुसार कवचन 
कहने वाछे दृष्ट का उत्तर देना चाहता हे, वह गधोके समान घूर में रोटता 
हे। एसे दुष्ट को मनुष्यों को खाने वाले भूखे भेड्ए के समान, उन्मत्त 


१. एवमेव यदा विद्धान्मन्येतातिबरू रिपुम्‌ । 
* येद [ = = 
सश्रयेद्धतली छृत्तिमेवं प्रज्ञानरक्षणम्‌ । ( ११४।१४ ) 
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चिघाडने वाठे हाथी के समान, भोकने वाले क्रोधी कुत्ते के समान, छोड देना 
चाहिए 1 उस पापी को धिक्कार ह, जो सदा शत्रुका-सा व्यवहार करता 
है। जो इस प्रकार की दुष्टि रखता है, उसके पास कोई भी अप्रिय वचन 
नहीं खटक सकता । ( अ० ११५) 


वृत्त ओर दुरात्मा ग्यविति के विषय मे भीष्म का समाधान सुनकर 
युधिष्ठिर ने यह्‌ जानना चाहा.कि अपने पुत्र-पौत्रो के सुख के च्एिञीर 
अन्न-पान द्वारा अपने शरीर के सुख के लिए क्या करना चाहिए (अ०११६) । 
राष्ट की वृद्धिका क्या उपायह ? मूर्घामिषिक्त राजाको अपने मित्रों के 
साथ प्रजारंजन कैसे करना चाहिए ? यदि वह शरभो से षिराहो, तो 
भी प्रजाओं को प्रसन्न करने का क्या उपाय ह ? जिसके भृत्य विगड़ जातं 
है, उस राजा को भृत्थों द्वारा किये कार्यो से कोई लाभ नहीं होता ।*गुण- 
युवत भृत्य कैसे होने चाहिए ? क्योकि {वना भृत्यो के अकेला राजा राज्य 
की रक्षा नहीं कर सकता ? भीष्म ने उत्तर दिया, ` “जिसके भृत्य ज्ञान- 
विज्ञान में पण्डित, हितैषी, कुटीन ओर स्नेही होते हँ, वही राजा राज्यकरा 
फल प्राप्त करता ह 1 जिसके मंत्री कुलीन, सहवासी ओर हितकारी सलाह 
देने वाठ होते हँ, वह राजा राज्य का फर पाता है !1 अनागत विपत्ति का 
पहले से ही प्रतीकार करनेवाठे, कार का ज्ञनि रखने वाले, बीते हुए कष्टों 
का सोच न करनेवाठे मन्तियो को पएकर राजा राज्यका फ ब्राप्त करता 
है । जिसके सहायक मत्री दुःखसुख मे ' समान रहते . हं, सत्य के अनु- 
` सार कार्य करनेवाठे ओर अथ कौ चिन्ता करनेवाले होते हं, वह राजा 
राज्य-फल भोगता ह । जिसके जनपद मे कोई दुःली नही होता, जो अक्षुद्र 
जर सत्पथ का आश्रय लेता है, वह राजा राज्य-फकर पाता है । जिसके 
वित्ताधिकारी कोष की वृद्धि करते हं, वह राजा उत्तम हे । जिसके पुरतेनी 
चे आ रहे भप्त पुरुष अरुन्ध ओर योग्य होकर कोष्ठागार मे संचय बढ़ाते 
है, वह राजा गुणयुक्त हता है । जिसके नगर मे सव व्यवहार ईमान- 
दारी आर सच्चाई से किये जाते हं, जसा शल भौर छिखित दो मुनि माश्यो 


बः 


करी कथा में मिक्ता ह, वह राजा धम-फर का भागी होता है । जो धम- 


मारत-साविन्नी १२. शान्तिपं 


वित्त राजा अच्छे मनुष्यो का संग्रह करता हँ ओौर पड्वगं ( संधि, विग्रह्‌, 
यान, आसन, द्धी माव एवं समाश्रय ) का सेवन करता है, ह राजधर्म 
का फल प्राप्त करता हं 1" ( अ० ११६) 9 


¦ ८१ : 
राजभृत्यो के युण-दोष 


इसके अनन्तर एक वद्या कहानी क दृष्टान्त से बताया गया है कि 
दुष्ट के साथ कितना भी जच्छा व्यवहार करो, वहु भपनी योनि के अनुकूल 
कुटिल स्वभाव को प्रकट करताहीह। वनमें किसी ऋषि के भाश्रममें 
एक कुत्ता रहता था । वह चीतेसे उरताथा। ऋषिने उसे चीता बना 
दिया । फिर क्रमशः ऋषि ने उसे वाघ, हाथी, शेर ओर अन्त में शरभ 
बना दिया । वह्‌ ऋषि पर ही क्षपटा, तब ऋषि ने फिर उसे कुत्ता बना 
दिया । इस भांति ही दृष्ट मृत्यो का व्यवहार भी समञ्लना चाहिए । यहां चक्ष, 
नेता, नीतिकुशक, शक्तिशाली, मृदु वादी, धीर, महद्धि, देशकालोपपादक, 
ास्त्रविशारद, धमपरायण, प्रजापालनतत्पर, पवि, श्रोता, सुश्रषु, 
ऊहापोह मं पटु, मेधावी, न्यायोपपादक, दान्त, प्रियभाषी, क्षमावान्‌, 
सुखदशन, आ्तजनों के सहायक, नयरत, नाहंवादी, निर्ध, भृत्यजन- 
प्रिय, प्रसन्नवदन, दाता, सुमहामना, युक्तदण्ड, निर्दण्ड, धमंकार्यातुशासक, 
चारतेत्र, धर्मार्थ-कुशल, योद्धा, मनुष्येन, सुपुरुष, समरशौटीर, कृतज्ञ, 
 -शास्त्रकोविद, अथंवान्‌, विवृद्ध, मित्रादय आदि विशोषण राजा के लिए 
प्रयुक्त हृए हं । (अ० ११८ ) 

राजसेवको कै गुणो री निम्न सूची उसी प्रकार की ह जैसी स्कन्द- 
गुप्त के गिरनार लेख मे गणंदत्त ओर वक्रपाछ्ति के विषयमे पाई 
जाती ह । लेखक द्वारा इसे गुप्त युग के सरकारी सचिवालय से खया 
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गया जान पड़ता हं--कुखीन, रिक्षित, प्राज्ञ, ज्ञान-विज्ञान-कोविद्‌, 
सवंशास्त्राथ-तत्त्वन्न, सहिष्णु, देशज, कृतज्ञ, बख्वान्‌, क्लान्त, दान्त, 
जितेन्द्रिय, अलुब्ध, लन्धसंतुष्ट, स्वामी, मित्र-वुभूषक, सचिव, देशकालज्ञ, 
सवसंग्रहणरत, सत्कृतयुक्त, हितैषी, अतन्द्रित, युक्ताचार, संधिविग्रह- 
कोविद, त्रिवगवत्ता, पौरजानपद-प्रिय-खातक-व्यूह्‌, तत्वज्ञ, वटह॒र्षण- 
कोविद, इद्कधिताकार-तत्त्वज्ञ, यात्रायान-विशारद, हस्तिशिक्षा-तत्वज्ञ, 
अहंकारविवजित, प्रगल्भ, दक्षिण, दान्त, बली, युक्तकारी, चौक्ष, 
चौक्षजनाकीणं, सुवेश, सुखदशन, नायक, नीतिकुशल आदि विशेषण 
सेवक के लिए प्रयुक्त हए हूं 1 भृत्यो के साठ गुणों के समान राजा क 
गुणों की सूची दो गईहे। 


राजा को चाहिये कि भृत्यो को गुणों के अनुरूप पद ओौर कायं सौपे ॥ 
राज्यभृत्य सिह, व्याघ्र ओौर द्वीपी के समान होते हं । उचित स्थान ओर 
कार्य मिलनेसे ही वे अपना पराक्रम दिखलाते हं । जो राजा भृत्योंको 
उलटे-पुलटे स्थान में लगाता हं, वह प्रजारञ्जन नहीं कर सक्ता। जो 
व्यवित अक्षुद्र, शुचि, दक्ष हों, उन्हं राजा अपना पा रिपार्विक बनाये । 
राजा के नस्न, अधीन, क्षमाील, पवित्र, ओर अनुजीवी बाह्य-चर प्राण 
के स्वरूप होते हँ । सिह के पाश्वं मे सिह के हौ रहने कौ शोभा ह। 
राजाओं को सदा कोश की रक्षा करनी चाहिए । कोश ही राजाओं का मूल 
है!" कोश-मंत्री को चाहिए कि कोष्ठागार मे धान्य-समृद्धि का संचय करे । 
इस प्रकार की नैष्ठिकी बुद्धि मौर प्रज्ञा का अभ्यास करता चाहिए । 
(अ° ११९) 
अध्यायं १२० में राजधर्मो के प्रणय ओर स्वीकृतिपूवंक पालन का 
आदेदा दिया गया ह । भूतो को रक्षा, यही क्षात्र धमं हं । जैसे गरुडः 
अपनी परपर चित्र-तिचित्र करुगियो का भरण करते है, एेसे ही राजा को 


त ~ 
१. कोशश्च सततं रक्ष्यो यत्नमास्थाय राजभिः । 


कोमूका हि राजानः कोशमूरुकरो भव ॥ (९१९।१६) 
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भी बहुविध रूप या साज-सज्जा रखनी चाहिए । तेजी, कुटिलता मौर 
इन्द्रिय-लोलुपता को दूर रखकर सच्चाई ओर सोधेपन से बरतने वाला राजा 
सुख पाताहे। जो रूप जिस काके योग्यहो, वही रूप राजा को दिखाना 
चा्द्िए । जो राजा इस प्रकार वहत से रूप दिखा सकता हं, उसका छोट 
काम भी नहीं विगता जैसे शरद्‌ ऋतुका मोर चुप रहता हं,एेसेही 
राजा को भी अपना मन्त्र छ्पाये रखना चाहिए । आपत्ति के स्थानोंमे 
राजा को पहाड़ी क्लरतोंकी तरह विद्टान्‌ मत्रियों का आश्रय लेना चाहिए । 
बुद्ध के अनुसार आत्मगुणों की प्राप्ति, यही शास्त्र का निचोड़ हं । जिसका 
रोष ओर हषं अमोघ होता हं, जो स्वयं कार्यो का अवेक्षण करता ह, कोश 
को जो अपने अघोन रखता ह, उसके किए पृथिवी सचमुच रत्नधात्री वन 
जाती है । जैसे भंवरा फूलों से शहद चुन लेता है, वपे ही राजा प्रजाओंं पे 
द्रव्य का संचय करे । संग्रह के साथ-साथ राजाको दानी भी होना चादिए। 
अध्याय १२० मे मत्री ओौर राजाके गुणों का पुनः वर्णन करते हुए राजा 
के आचार की पुनः व्याख्या की गई हं ओर कहा गया हं कि वह्‌ उदार 
व्यवितयो को अपने पास रक्खे, लृन्धकों को नहीं । 
युधिष्ठिर ने पुनः व्यवहार-पूणं प्रन पृष्ठा, “आपने चराचर लोक 
को दण्ड के अधन कहा हं । उस महातेजस्परी सवत्र व्याप्त दण्ड का 
स्वरूप क्याहै? दण्डवक्या है? दण्डकंसाहै? दण्डका रूप व्याह 
ओर वह किसका आश्रय केता है ? दण्ड की आत्मा क्या है ? वह वस्तुतः 
केसा है ? उसकी मूतियां कितनी हं ? उसका स्वामौ कौन ह ? वह्‌ दण्ड 
प्रजाभों में कंसे जागता है ? कौन पूर्वापर कौ रक्षा करता हआ प्रजाओं 
मे जागता हं ? पहले ओर पीर किसे दण्ड कहा गया है ? दण्ड का स्थान 
क्या हु ? उसकी गति क्या हं ?' 


१. सवषां प्राणिनां लोके तियक्ष्वपि निवासिनाम्‌ । 
 सवेव्यापी महातेजा दण्डः श्रेयानिति प्रसो ॥३॥ 
दरव्येतटुक्तं भवता सव दण्ड्यं चराचरम्‌ । 

को दण्डः. कौदशो दण्डः किंखूपः किंपरायणः ॥४॥ 
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भीष्म ने उत्तर दिया, हे युधिष्ठिर, दण्ड का व्यवहार क्रिससे होता है 
ओौरक्याह ? यह सुनो ! सारा लोक जिसके अधीन रहै, वह्‌ केवल दण्ड 
मात्रहीरहै। धमं का नाम न्यवहारहै। लोक में सतत साव्रधान रहन 
वाटे पुरुप के धमं का क्रिस प्रकार लोप नही, इसोलिए दण्ड की आव- 
श्यकता हं । ओर, यही व्यवहार का व्यवहारत्व है । पूर्वं कालम मनु ने 
कटा थाकिजोप्रिय ओर अग्रिय को समान समन्लकर दण्डका व्यवहार 
करताटह्‌, जो प्रजा की रक्षा करता है, वहु राजा शुद्ध धमं का स्वरूप 
हं । सूप्रणीत दण्डसेहो त्रिवगं प्रवृत्त यासफल होता है । दण्ड ही शरोर- 
धारी देवता हं । जैसे कष्टों वाटी अग्नि होतीहे, दण्डका एेसासरूप 
समज्लना चाहिए । वह्‌ नील कमलके समान सवठेरगका हं । उसकी 
चार दाढ़ ओर चार मुजाएं होती हं । उसके अ।ठ पैर ओौर तीन नेत्र होते 
हँ । उसके कान खृटे की माति ऊपर उढे रहते हू । उसके सिर पर लम्बी 
जटाएं होती हैँ । उसके सृख मे दो जिह्वाएं हैँ । उसका मुंह लाल होता 
हे । उसको त्वचा दोर के समान होतो हं। दण्डका यहो मूतं ङ्प देखा 
गया ह । तलवार, गदा, धनुष, शक्ति, त्रिगु, मुग्दर, वाण, मूसल, फरसा, 
चक्र, वर्छा, डंडा, भाला ओर तोमर आदि इन सभौ हथियारों को लिए 
हए दण्ड साक्षात्‌ खोक में घूमता हे । वही अपराधियों को मेदता, छेदता, 
पीडा देता, क।टता, चोरता, फाडता तथा मरवाता हं । इस प्रकार दण्ड 
ही सव ओर घूमता-फिरता है । प्राचीन धमशास्त्रियां को परिभाषा मं 
दण्ड राब्द के अनेक पर्याय माने जाते थे, जो इस प्रकार ह-तल्वार, 
विशसन, मारकाट, धर्म, तीक्ष्णकवच, दुराधरः, श्रीगभे, अपने गभं मं लक्ष्मो 





किमात्मकः कथंभूतः कतिमूतिः कथरः । 
जागतिं स कथं दण्डः प्रजास्ववहिता्मकः ॥६॥ 
कश्च॒ पूर्वापरमिदं जगति परिपाख्यच्‌ । 
कश्च॒ विज्ञायते पूवं कोऽपरो दण्डसंङ्ितः। 
किंसंस्थश्च मवेदण्डः का चास्य गतिरिष्यते ॥७॥ 
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धारण करने बालाया श्री का पुत्र, विजय, शास्ता, व्यवहार, सनातन, 
शास्त्र, ब्राह्मण, मंत्र, धमपाल, अक्षर, देव, सत्यगामी, नित्यरूप, अग्रज, 
भसङ्ख, श््रपुत्र, मनु, ज्येष्ठ भौर शिवंकर आदि!" ज्ञात होताहै कि 
विभिन्न धर्माचार्यां ओर दानिक आचार्यो ने अपने-अपने विचार से राज- 
घमं मूलक दण्ड के पर्याय कटे थे । ओर यही राजश्ास्त्र के लिए उनकी 
देन थी । दण्ड कौ प्ररंसामे वे सव एकमत थे । जैसे मन्वन्तर विद्या के 
अनुयायी आदिराज कौ सज्ञा मनु को हौ देते थे जिसका विवेचन मानव- 
धमंशास्त्र में सुरक्षित है, उपनिषद्वादी आचार्य अक्षर ब्रहम को दंड कहते 
थे । वेदिक मतानुयायी देव" को दण्ड मानते थे । अग्नि के उपासक आचार्यं 
जसे अग्नि को अग्रजतपस्‌ कहते थे, वैसे ही दण्डको भी अग्रजतत्व 
मानते थे, जो सृष्टि मे सबसे पहले जन्म लेता है। धर्मानुयायी दण्डको 
धमं पाल कहते थे । माहेश्वर लोग॒दण्ड को रुद्र का पुत्र कहते थे । कुछ 
वेदिक रोग दण्ड को ज्येष्ठ ब्रह्म की संज्ञा देते थे । अर्थशास्त्र के अनुसार 
दण्ड की सज्ञा व्यवहार थी। युद्धशास्त्रियों के मतत में दण्ड तीक्ष्णवर्मा 
या तेज अभेद्य कवच पहनने वाखा र्षक था! सेनापतियोंका मतथा 
कि दण्डने ही सवप्रथम तल्वारका खूप धारण किया युद्ध-प्रमी लोग 
कहते थे कि विज्सन या मारकाटदही दण्ड है) श्रीलक्ष्मी के उपासक 
खोग दण्डकोश्रौ देवी का पुत्र ही मानतेथे। मंत्रिपरिषद के सदस्य 
मौर राजसचिव दण्ड को दुराधर कहते थे, अर्थात्‌ सब कुछ धारण किया 
जा सकता हं, किन्तु दण्ड का धारण दुष्कर है । राजनीति क पंडित दण्ड 
को ही शास्ताया राजा मानते थे। सनातन परम्परा में विशवास रखने 
वाखों का मत था कि दण्ड ही सनातन, नित्य ओर शाइवत हे । भगवान्‌ 
को सत्यात्मा मानने वाठे दण्डको ही सत्यका रूप कहते थे । इस प्रकार 
दण्डके महत्व के रूपमे सव तर््वाचितक एकमत थे । राजशास्त्र की 
यह्‌ बड़ी विजय थी कि सवने दण्डको गौरव दिया] दण्ड राष्ट्रका 
प्रजागर या जागरण हं 1 जव सव लोग सो जाते है, तो दण्ड जागता 
रहता हं । 
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भागवत भाचार्योने दण्डके किएक गौर भी नाम दिए थे, जैसे 
विष्णु, यज्ञ, नारायण, महापुरुष आदि । भागवतों की यह य॒क्ति थी कि 
जिस वस्तु की वे अत्यधिक प्रशंसा करना चाहते थे, उसे भगवान विष्ण 
कारूप कहत थ । जस गुप्तयुगमंदही समुद्र की वहत महिमा वदो तव 
नारायण महाणव, अथात्‌ समुद्र नारायण कास्वल्प है, यह्‌ सूत्र बनाया 
गया ( मत्स्यपुराण) 1 एेसेही दण्ड को भी नारायण प्रमु कहा गया । ब्रह्मा 
की पुत्रौ लक्ष्मी ओौर सरस्वती की भाति दण्डनीति भी जगत की माता है। 
दण्ड के अनेक दरीर हैं। 

ऊपर दण्ड कीजो बहुरूपता कही ईह, वहुक्याहै? दूसरा 
जंसा स्वाभाविक उत्तर यहां दिया गया है, वैसा संस्कृत साहित्य में अन्यत्र 
कहीं नहीं हं, “अथ ओर अनथं, सुख ओर दुःख, धमं ओौर अधमं, बल 
ओर अवल, दूभग्यि मौर सौभाग्य, पुण्य ओर पाप, गुण भौर भवगुण, 
काम ओर अकाम, ऋतुमास, राति, दिन, क्षण आदि कार भेद, प्रसन्नता 
ओर विषाद, हषं ओर क्रोध, दम ओर शम, दैव ओर पुरुषां, मोक्ष 
ओर बंधन, भय ओर अभय, हिसा ओौर अहिसा, तप ओर यज्ञ, संयम, 
विष ओर अमृत, वस्तुओं का आदि, अन्त ओर मध्र, कृत्यो का विस्तार, 
मद, प्रमाद, दपं, दम्भ ओर धैय, नीति भौर अनीति, अशक्ति ओर शक्ति, 
मान ओर स्तम्म, व्यय ओर संग्रह्‌, विनय ओौर दान, कारु ओर अकाल 
( सुभिक्ष ओौर दुर्भिक्ष ), अनृत ओर सत्य, ज्ञान ओौर अज्ञान, श्रद्धा जौर 
अश्रद्धा, क्लीवता ओर कर्मण्यता, लाम ओर हानि, जय मौर अजय 
तीक्ष्णता ओर म॒दता, मत्य, आगम ओौर अनागम, सम्पन्नता भौर 
विपन्नता, कार्य ओर अकार्य, भसुया ओर अनसुया, धमं ओौर अघम 
लज्जा ओौर तिर्टञ्जता, तेज, कम, पांडित्य, वाक्‌शविति, तत्त्वज्ञान, ईस 
प्रकार दण्डके लोक में बहत सेरूप हैँ ( एरं दण्डस्य कोरञ्य छोके- 
ऽस्मिन्‌ बहुरूपता । १२१।३२ ) । दण्ड के उचित प्रयोग से घम मौर 
अनुचित प्रयोग से अधर्म आदि होते हैँ । दण्ड का सम्यक्‌ प्रयोग वल ओर 
उसका हास निर्बङता है । इस प्रकार जोवन के अनेके क्षेत्रों में दण्ड 
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के आधार को व्याख्या की जा सकती है । यदिदण्डनहोतो लोगणएफ 
दुसरे को मथ डे दण्डकेडर सेहीवे एक दूसरे को मारते नहीं। 
दण्ड से रक्षित प्रजां राजा कोभी वढाती हैँ । अतः दण्ड दरार प्रना- 
पालन जावश्यक हं 1" दण्ड के विषय में ओर भी तात्त्विक विवेचन क्रिया 
गया हं ओर अन्तम कहागयारह कि स्वधमं में स्थित राजा के किर 
कोड्‌ भो दण्ड से उपर नहींहै। वेदों में, यज्ञो रे, व्यवहार में, राजामे 
सवत्र दण्डका मूतरूपहुं। उन्हुं देखकर दण्ड के प्रति आस्था उत्पत्च 
होती है । ( अ० १२१) 

दण्ड को उत्पत्ति कंसे हुई ? इसक्रा उत्तर एक कहानी के रूप में दिया 
गया हं । अंगदेश का राजा वसुहोम सौवर्णं पर्वत मेरु ( मध्यएशिया का 
पामीर पठार ) की सुंजयपृष्ट या मुंजवान चोटी पर तप करने गया (आज 
भी यह स्थान वक्ष नदी के बाएं किनारे पर ह) । वहीं मान्धाता भी आ 
गये । कुंशङ आदि के अनन्तर मान्धाता ने वसुहोम से कहा, “ह राजन्‌ । 
तुम वृहस्पति ओर्‌ शुक्राचायं के राजशास्तरों को जानते हो । में जानना 
चाहता हूं कि दण्ड की उत्पत्ति कहाँ से हुई ? कंसे दण्ड पूर्वकाल मे जागता 
था ? इसे सवके ऊपर क्यों कहा गया ? कैसे इस समय दण्ड क्षत्रियो मे स्थित 
हे ?* वसुहोम ने उत्तर दिया, “हे राजन्‌ ? दण्ड प्रजाओं का संग्राहक है । 
हमने सूना ह किसृष्टिके आरम्भ मेब्रह्माने यज्ञ॒ करने के लिए अपने 
समान एक ऋत्विज को जन्म॒ दिया । वह गभं एक सहस वषं तक ब्रह्मा 
के भीतर रहकर उनकी छींक से बाहर भाया, अर्थात्‌ छींक के साथ जैसे 
प्राण को वेगवती क्रिया होती हे, उसी प्रकार उस गर्भ ने जन्म लिया) 
वही ब्रह्मा के यज्ञ का ऋत्विज बना उसका स्वरूप दण्ड था, पर वह॒ शीघ्र 
ही अन्तधनि हो गथा । उसके छप जाने से प्रजाओं मे कार्य-अक्रार्य, भोउ्य- 
अभोज्य, पेय-अपेय का ज्ञान त रहा ओर वे लोग एक दूसरे की हिसा करत 
लगे 1 लोगों को पराये ओर अपने मे भेदन रहा । कुत्तं को भांति मासिक 
किए छीन-क्षपट करते हुए वली निर्बल को सताने लगे । तब बरह्या ने महा- 
देव से कहा, “आप एसी कृपा कीजिये जिसमे प्रजामों मे संकर न हो 1" तव 
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व्रिशू्धारी जटाधर रुद्र ने वहुत समय तक ध्यान करके अपने आपको 
दण्डके रूपमे रचा। उसके वाद उससे दण्डन ति-स्वषूप देवी सरस्वती 
को जन्म दिया । वही दण्डनीति हं । तव उस दण्डनीति के रूपों से शिव 
ने एक-एक राजा को बताया । इद्र को देवों का राजा बनाया ओौर वेव- 
स्वत यमको पितरो का अधिपति बनाया गया । घन का ओर राक्षसां का राजा 
कुवेर को बनाया । पर्वतो का राजा मेर्‌ को बनाया। समुद्र को नदियों 
का राजा बनाया । वरुण को जलों का स्वामी, मृत्युको प्राण कास्वामी 
ओर अग्तिको तेजो का स्वामी वनाया । रट्रोका स्वामी ईशान को, वसिष्ठ 
को विप्रो का, जातवेदस अग्निक वसुओं का, तेजो का सूर्यं को, नक्षत्रों का 
चन्द्रमा को, ठताओं का अंशुमान सोम को, भूतो का दादश भुजाओं वारे 
स्वामो स्कन्दको, ओर काल को सर्व-संहार का अधिपति नियुक्त किया । 
सव शरीरो का अधिपति राजराज कवेर को बनाया । सथ द्रो का स्वामो 
शृलपाणि शंकर को बनाया । ब्रह्मा ने दण्ड स्वरूप अपने उस पुत्र को सवका 
प्रजापति नियुक्त करिया । यज्ञ के सदरुशर समाप्त होने पर महादेव शिव स 
उस दण्ड को विष्णु को समर्पित किया । विष्णु ने उसे अगिरा.को, अगिरा 
ने इन्द्र ओर मरीचिको । मरीचि ते भृगुको, ओर भृगु ने उसे ऋषियों को 
सौप दिया । तव ऋषियों ने उस दण्ड खूप धमं को लोकपालो को दिया । उसे 
ही श्राद्धदेव मनु ने अपने पुत्रों को धर्मक रकषाके लषु दिया । दण्डका 
प्रयोग विभिच रूपों क अनुसार करना चाहिए । मनमाने ठंग से नही । 
कड्वी वातो का निग्रह, यह्‌ दण्डका रूप है। स्वणं का आदान तो उको 
बाहरी क्रिया है । शरीर की विकर्ता या बच अल्प कार्ण से अनुचित हं 
शरीरपीडा, देहत्याग, देश निकाला ये सव दण्ड के खूप हं । किन्तु इनका 
प्रयोग न्याय बुद्धि से होना चाहिए ।'' इसके अनंतर शक्ति के संचार की 
एक लम्बौ श्युखला को कल्पना करते हुए अन्त मं कटा गथा हँ कि दण्डही 
भ्रजाओं मे जागता है ( दण्डो जागतिं तासु च ) । इसं तकार आदि, सघ्य 
ओौर अन्तम दण्ड ही मुख्य ह । धर्मविद्‌ राजा को यथान्याय दंड का 
विधान करना चाहिए । दण्ड सप्र लोकों का नियन्ता ह 1 
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युधिष्ठिर ने 'धर्माथिकाम्‌" इस त्रिवर्ग के मृ के विषय में प्रश्न किया । 
उत्तर मं कामंदक ऋषि के मत का उपन्यास क्रिया गया है तथा उसकी पुनः 
व्याख्याको गई । ज्ञात होता है कि यह कामंदक आचार्य की कही गई 
राजनीति थी । (अ० १२३) 


भध्याय १२५ मं प्रहलाद के मुखसे राजा के किए आवश्यक शील- 
धमं का उपदेश कराया गया हं । प्रहकाद असुरो का राजा था) वह्‌ शील 
का अनुयायी था । उसके सामने एक महाकाय पुरुष प्रकट हुआ । पृच्ने पर 
उसने अपने-भाप को धर्मया शोल कहा । बात यह थी कि भागवत लोगं 
बद्धो को माया-मोह शास्ता के अनुयायी असुर कहते थे, जिनमें शीलधमं का 
अत्यधिक प्रचार था। इस प्रकार की कथा विष्णु पुराण ओर लिग पुराण 
मे भी आईहं। य्हांमी किचित्‌ परिवर्तन सेउसेे छियागयाहै। 
वामन पुराण के अनुसार ये असुर मागघ मुनियों के शिष्य थे। उनके उपदेश 
के भनुसार धमं का पालन करने से इनकी प्रजाओं को वृद्धि हुई ! उस विशाल- 
काय पुरुष ने कहा, “हे प्रहलाद, मुज्ञ ध्म जानो । जहां शील ह वही मै 
रहता हं” । ` 

तव प्रहलाद के शरीर से एक महान्‌ तेज प्रकट हुआ । पूछने पर उसने 
बताया कि मे सत्य हं ओौर शील के पास जाना चाहता ह्‌ । इस प्रकार सत्य 
ओर शील पर टल देने वाले बौद्ध धर्म की ओर संकेत है । केखक ने 
राजघम के अंत में बुद्ध के उपदेश का भी उल्लेख करना उचित समज्ञा । 

ह प्रहलाद में वृत्त या आचार हं । जहाँ धरम होता है वहीं मेरा भी 
स्थान हं ।"' इस प्रकारं वृत्त या घर्म के विषय में वोद्ध ओर ब्राह्मण दुर 
कोण का समन्वय किया गया है। शोक, धरम, सत्य, वृत्त, बल-ये सब शील 


१. धमं प्रह्वाद मां विद्धिः यन्नासौ द्विजसत्तमः । 
भद, अ 4 
यत्र यास्यामि द्वयेन यतः शीर ततो ह्ययम्‌ ॥ (१२४।२९) 
२. ततोऽपरो महाराज प्रज्वल्लनिव तेजसा । 


शरीरा्निःखतस्तस्य प्रह्लादस्य महात्मनः ॥ (१२४।५०) । 
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से उत्पन्न होते हँ । शीर की प्राप्ति का संक्षिप्त उपाय इस प्रकार बताया 
गया हं। सब भूतां में मनसा, वाचा, कर्मणा अद्रोह रखना, अनुग्रह ओर दान 
यह शील हं। जिससे ओौरोंका दहितनहो ओर जिससे अपने आपको 
लज्जा आवे, वेसा कमं न करना चाहिए । एेसा कर्म करना चाहिए, जिससे 
लोगों की सभामें प्रशंसा हो। संक्षेप में यही शीलका लक्षण हे । यद्यपि 
शील-विहीन राजा भी कभी श्री-सम्पन्न हो सकता. है, पर श्री अधिक दिन 
उसके पास टिक नहीं सकती । यह्‌ जानकर शील का पालन करना 
चाहिए । युधिष्टिर ने आशा ओर उत्साह के संवंध का प्रङ्न किया, “भविष्य 
के विषय में आशा ही राजा भौर प्रजा की समृद्धिकाकारण है आशा 
ही समुत्थान का लक्षण हँ । सव पुरुषों के हदय में महती आशा उत्पन्न 
होती ह । यदि उसका विघात हो, तो दुःख भौर मृत्यु का फल मिक्ता है । 
जाशाको पवत ओर आकाशसे भी ऊंचो कहना चाहिए 1 यदि आशा 
दकम हो जाय, तो उससे अधिक दुर्लभम ओौर क्या होगा ?'" (अ० १२५) 
इसके समथंन में एक आख्यान कहा गया है, जिसे वदरीनाथ मे रहने 
वाज एक अत्यन्तक्रश तपस्वी ने सुनाया था। इसमें निराशा दशंन का प्रति- 
पादन क्ियागयाहं। किसी प्रकारकी आशाका होना यही मानुषिक 
कृशता का लक्षण हुं । जिसे किसी प्रकार को आरा नहीं, वह्‌ सव प्रकार 
से सुखी है । यह सिद्धान्त गीता में मी आया हँ निराश्लीयत चित्तात्मा । 
किन्तु उसकी व्याख्या के लिए जो कहानी गदी गई है वह वहुत भोंडी हँ । 
(भ० १२६) 
अध्याय १२७ में भी एेसा ही निरर्थक पुछल्ला ह । उसका राजधमं 
या दण्ड से कोई सम्बन्ध नहीं । माता-पिता को सेवा कंसे करनी चाहिए, 
` यही बात पारियात्र पर्वत पर रहने बाले ऋषि गौतम ओौर यमराज के 
संवादके रूप में कहौ गई ह । (अ० १२७) 
इस महाप्रकरण के अन्त मे राज्यके लिए कोश के महत्वका प्रतिपादन 
है। यदि राजा पर भीतर ओौर बाहर से सब प्रकार की दुरवस्था आ जाय, 
तो क्या करना चाहिए ? इसके उत्तर में कहा गया हँ कि कोश के क्षय स 
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ही राजाके राज्य क्रा क्षय होता हं । राजाको चाहिए किले निर्जल 
स्थान म कुं लोदकर जल प्राप्त करते हैं वैसे ही घन प्राप्त कर 

कोश ही राजधमं का पहला नाम हं । वृत्ति धर्मसे कहीं अधि 
महत्वपूणं ह । जिसके यहाँ वृत्ति के द्वारा धन का आगम नहीं उसके यहं 
आपद्धम आ जाता है । जिस प्रकार धर्मकी ग्लानि न हो मौर श्रकै 
वशमेन पड़े, वही कर्तव्य है । अपने-आापको विषादयुक्त नहीं बनाना 
चाहिए । सब उपायों से अपनी आत्मा को प्रफुट्लित वनाना चाहिए | 
कषत्रिय के. लिए अपने बाहुवीर्य से उद्यम करना ही जीवन है, एसा सुना 
जाता हं । क्षत्रिय के लिए भैक्षचर्या का विधान नही हं । उसे तो कोश का 
वरटी चाहिए! वहीक्षवियहै, जोप्रनाकी रक्षा करे) राजांको 
पत्ति के समय राष्टरकी ओर राष्ट कोराजाकी रक्ना करनी चाहिए, 
यही सनातन धम ह । जैसे राजा आपत्ति के समय राष्ट की अपने साधनों 
स रक्षाकरताहै, वैसे ही राष्ट को भी आपन्तग्रस्त राजा की रक्षा 
करनी चाहिए । कोश, दण्ड, बल, मित्र ौर जो अन्य संचित हो, उपे 
राजा राष्ट्र के क्षुधा-पीड़ति होने पर कभी न छिपावे। धर्मविदोंका कहना 
हं कि राजा प्रजाओों को खेती के लिए बीज ओर खाने के किए अन्न वित- 
रित करे । इस विषय मँ महामायावी संवर का मत है कि उस राजा को 
धिक्कार हं, जिसका राष्ट दुःख पाता हं । ्िविने भी कहा है कि राजा 
का मूर कोश ओर वल है ओर वल कोश के अधीन हे । वही सब राज- 
धर्मोका मूल है; ओर प्रजाओं का मूर धमं ह ।२ 

धनहीन व्यक्ति दुर्वङ होता है, घन या कोश्च ही सच्चा बर है । कोर 
से ही धमं ओर काम की सिद्धि होती ह ओर यह लोक तथा परलोक दोनों 





१. राज्ञः कोशक्षयादेव जायते बरुसंश्चयः ॥ ११ 

कोशं संजयनेदराज। निजंटेम्यो यथा जलम्‌ । (१२८।११-१२) 
२. राज्ञः कौशवर मूलं कोश मूं पुनव॑ंलम्‌ । 

तन्मूलं सवधर्माणा धमे मूलाः घुनः. शराः ॥ (१२८।३५) 
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सुलभ होते ह॑ । अतः राजा के किए कोश-संचय सवसे अधिक प्ररांसनीय 
हे । कोश-सग्रह के लिए यदि कुर अत्याचार ओौर उत्पीडन भी करना पड़े 
तो वह भी क्षम्य हं, यह्‌ कोशवादी आचार्यो कामत था। 


; ८२; 


आपद्धमं 
( अ ° १२९-१६७) 

राजधमं का ही अवान्तर भाग आपद्‌ घमं प्रकरण हे । यहाँ आपद्‌ 
शब्द पारिभाषिक ह] जव राजा शत्रुसे धिरकरया हारकर अपता 
राज्य खो वैटता ह, अथवा अपनी प्रजा द्वारा ही पद्च्युत क्रियाजा कर 
वाहर घूमने रुगता है, तो उसके उस संकट को आपद्‌ कहते थे। यह टेक भो 
था। राजाके लिए इससे बडी विपत्ति नहीं हो सकती कि किसी कारणव 
उसे अपते हाथ से राज्य घोना पडे। अतः प्राचीन नीतिविशारदो ने इसः 
स्थिति पर भी विचार किया कि उस स्थिति मे राजाको अपने उद्धार के 
लिए व्या करना चाहिए । इस प्रसंग का सार यह्‌ ह कि आपद्ग्रस्त राजाः 
को पनः कोश भौर सेना का संग्रह करना चाहिए ओौर उनको सहायता से 
यथासंभव पनः अपना राज्य प्राप्त करना चाहिए । इसी को (राजघमषु 
आपदधरमेष आपत्प्रतीकारः' कहा गया है । आपत्ति ते चटने के छिए यदि 
कोश ओर सैनिक बल से युद्ध भी करना पडे, तो वह भी योग्य ह। 

यधिष्ठिर का प्रन आपत्ति का जो चित्र खींचता है, उससे राज्य को 
असहायता ओौर निर्ब्ता की पराकाष्ठा सूचित होतो है । युषिष्ठिरनें य 
बारह्‌ वाते कही-- 

१. राजा क्षीण हो जाय 

२. राज्ञा दीर्घसूत्री हो जाय या समयं पर कामन करनं वाला हो 


जाय, ` 
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३. अपने वधु-बांधवों के प्रति हद दकौ सनुकम्पा या कृपा करने 

के कारण राजशक्ति की हानि कर ले, 

४. उसके पुर भौर राष्ट्र दोनों विरक्त हो जायं, 

५. उसका द्र्य गौर संचय क्षीण हो जाय, 

६. उसके मुख्य अधिकारी उसका संदेह करने लगे, वहु उनका 

विश्वास खोदे, 

७. उसका मंत्र फूट जाय, 

८. उसके मित्र उसकी संभावना या आदर न करने लगे, 

९. उसके अमात्य फूट जायं, 

१०. वह शत्रू के चक्रमे फंस जाय, 

११. बलवान्‌ दात्र के दारा वह दुर्बङ कर दिया जाय, 

१२. एक या अधिक कारणों से उसके चित्त मे आपत्ति का भाव आं 
जाय । 

जापद्‌ ग्रस्त राजा के उद्धार ओौर स्वराज्य स्थापन का सिद्धान्त वैदिक 
राजशास्त्र मे भी पाया जाता ह । अथर्ववेद के दूसरे काण्ड के तीसरे सूक्त 
मं इसका बहुत अच्छा वर्णन है । उन छह मंत्रो का शीर्षक ह “स्थराजये 
रात्तः पुनः स्थापनम्‌'* । यहाँ जिसे परचक्र अर्थात्‌ पराये चक्र में फसना 
कहा गया हं, उसे ही अथर्ववेद मेँ ““अन्य क्षेत्रे अप रुद्ध चरन्तस्‌'' कहा 
गया हं। राजा शुके देश में पस जाय, शत्र के इलाके मे उसे चोरी-चोरी 
या मपर्डध अवस्था मेँ घूमना पड़े, यह राज्य का सबसे वड़ा संकट है । 
इस विषय मे अथर्ववेद के छह मवों का भाव बहुत उत्साहवधक है- 

१. कभी वह्‌ राजा यर्हां उच्चस्वर से सिंहनाद करता था । पुनः वह्‌ 
भपनी निपुणता से वैसे ही कायं करे । हे अग्नि ! उसके लिए पुनः विशाल 
पुथिवी ओर आकाश का निर्माण करो। हे मरुत्गण ! आप जो सब प्रकार 
के पोषो क स्वामी है, उसे पुनः यहाँ रे आइये, जिसने अनेक हन्य पदार्थो 
-को आहुतियां दी थीं । 

२. वह अपने राष्ट्र से क्रितनी भी हर हो, हे अग्नि! तुम्हारे रक्त 
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वर्ण यालाक रंग के घोड़े उस पदच्युत इन्द्रया विप्र को पुनः यहा ङे 
अवे, क्योकि अब देवों ने सौव्रामणि यज्ञ द्वारा उसके स्वभाव की मृदुता 
को हटाकर उसे पुनः क्षात्रघमं युक्त वना दिया ह (अधिक सोमपान से 
उत्पन्न तन्द्रा को सौत्रामणिं यज्ञ मे किये हए दुग्धपान से दूर किया जाता 
था })। 

३. राजा वरुण तुम्हु जलाशयो से पुकार कर यहां लाव । सोम जर्हाँ 
पवतो पर उगता हं, वहाँ से वह तुम्हारी पुकार करे। इन्द्र इन समस्त 
प्रजाओं मे तुम्हु टरंढकर पुकारे । हे राजा ! तुम जहां भी हो वहाँ से बाज 
की तरह ज्ञपट कर अपनी प्रजा में आओ। ( इसकी व्यंजना हह कि 
राष्ट को नदियां, पर्वत ओर प्रजाए सव अपरुदध राजा को पुनः आने केः 
लिए पुकारती हैँ) । 

४.जोरात्रुके देश में देश निकाले का लाचार जीवन विता रहा है, 
उसे पुनः यहां आनाही चाहिए । बाज कौ शक्ति उसे यहाँ ञे आवे । 
दोनों अदिवनौकूमार उसके आने के मागं को सुगम कर दं, जिससे वहु 
आकर अपने वंधु-बांधवो से मिले । 

५. हे राजन्‌ ! तुम्हारे शत्रु ही तुम्हें फिर बुला रहे हँ 1 तुम्हारे मित्रो 
ने तो तुम्हें पुनः चुन ही ल्या है। इद्र, मग्नि ओर सव देवों ने अभी तक्‌ 
तुम्हारे राजमहल को प्रजाओं के बीच म सकुशर रक्खा हं । 

६. हमारे इस आवाहन का जो विरोघ करता हो, चाह वह सजातीयः 
हो या विजातीय, हे इन्द्र ! उसे यहाँ से दुर हटाओ । ओर उस राजाको 
पनः यहाँ काभ ( कृत्वा थेममिहाव गमय । अथववेद ३।३।६ ) । 

दन मंवों से ज्ञात होता ह कि स्वदेश के कुछ व्यक्तियों ने ही पदच्युत 
राजा का विरोध किया था। उसका कोश-वर घट गयाथा। उसकी 
प्रजा-रंजन की नीति मो कुछक्षीण हौ गई थी। उसके मित्र-सजातीयः 
उससे कुछ उदासीन हो गये थे । अतः उसे राज्यच्युत होकर शत्रु के देशः 
मे जाना पडा । किन्तु ज्ञात होता हं कि कुछ समय बाद उसके राष्टर्मे 
परिस्थितियां अनुकल हो गई । प्रजाएं पुनः उसे चाहने गीं । उसका 
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कोश भी ठोकहो गया उसके विरोधी शत्रु भी हट गये ओौर जो उसके 
पक्षवाले मित्र थे, वे बलत्रान्‌ हो गये । पुरवासौ ओर जनपदवासी प्रजां 
उसका आवाहन करने लगीं तथा पुनः उसे लने में कोई विवाद न रहा। 
इस प्रकार को अनुकूर परिस्थिति में राजा की भापत्ति समाप्त हो जाती 
थो ओर वह पुनः भपने देश में लौट आता था। 


इस पृष्टभूमि मे आपद्‌ धमं प्रकरण को बढाया जाय तो यहु विषय 
नितान्त स्पष्टहो जाताह। राजा की इस आपत्तिका कारण प्रायः यह्‌ 
होता हं कि कोई वाह्र का विजयार्थी शत्र उस पर हमला कर देताह। 
इसका सवसे अच्छा इलाज यह्‌हं क्रि उस बाहरी विजिगीषु के साध, 
विशेषतः उस हालत मे जब वह धमं ओर अथं मे कुशल एवं ईमानदार 
हो, शीघ्र संधि कर ठे भौर अपनी भूमिका जो भाग उसके कब्जे में चला 
गया हं, उसे क्रमशः छडा ठे । यदि विजयार्थी शत्रु अधार्मिक, पापी ओौर्‌ 
वल्वान्‌ होतो किसी प्रकार अपने आपको तिग्रहित कर उसके साथ 
संधिका प्रस्ताव न रक्खे । इसके लिए चाह अपनी राजधानोको भी 
छोडना पड़े, या ओर कोई उपाय काम म लाना पड़े, तो भी वैसा करना 
चाहिए । जो रह जाय, उसी कै सहारे प्राणों को बचाते हृए पुनः द्रव्य का 
उपार्जन करना चाहिए 1 ( तद्धावामावे द्रव्याणि जीवन्पुनरूपाजयेत । 
१३० 1 & ) । जिन आपत्तियों को केवर त्याग से पार किया जा सके, 
उनके लिए अधिक-से-अधिक त्याग भी करना ठीक है] हर हाल्तमें 
राजा को चाहिए कि अपने-आप को शत्रु के हाथमे न पड़ने दे। 


युधिष्ठिर ने प्रन किया कि यदि भीतर से अपना राष्ट्र कुपित हो 
जाय भौर बाहर शत्रु का दबाव हो, तो एेसे दो दवावों म पडे राजा को 
क्या करना चाहिए ? इसका भीष्म ने स्पष्ट उत्तर दिया कि इस प्रकार 
आपत्ति मे पड़ राजाकोयातो शीघ्र संधि करनी चाहिए या शीघ्र परः 
क्रम दिखाकर शत्रु को मार भगाना चाहिए । यदि अपनी सेना अनुरक्त, 
पुष्टभौर हृष्टहो तो वह कितनी भी थोड़ो रह्‌ जाय, पुनः अपनी धरती 
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कोजीताजा सक्ताहं। एसे राजा को यह जानकर अपनी हिम्मत 
वट्ानी चािए क्रि युद्ध मेँ मरने पर्‌ स्वर्गं मिलेगा ओर जीतने पर पृथिवी 
का राज्य । 
दां यह प्रश्न भी उठाया गयाङरि जव धर्मका परम उतत 
जाय, लोक में दस्युओों दारा मर्यादा का उल्लंघन होने ल्मे, तथा पयिवी 
को भोजनादि वस्तुओं पर दस्युओं का अधिकार हो जाय, तो ब्राह्मण को 
अपन जीने के लिए क्या करना चाहिए ? इसका यदी उत्तर है कि ब्राहमण 
का एते आपत्ति काल में विज्ञान या युद्धिवल का सहारा लेना चाहिए 
विश्व कानियमदह कि यहाँंसाधुकाहो साथ लोग देते ह, असाध्‌ का 
नहीं । इसी विश्वापस्त से चलना चा एसे समय क्रोध नहीं करना 
चाहिए, किन्तु यदि भावश्यकता हो तो दूसरे के धन को अपना समञ्च कर 
ल्ियाभीजा सकता ह । जो अपने विज्ञानवर (वुद्धि-विदया) से निन्दितों 
के साथ भो उचित व्यवहार करता हं, उस सदाचारो विज्ञानवान्‌ धार 
ब्राह्मण से कोई क्या कहंगा ? जो बलि की वृत्तिका पालन करतेहै, वे 
अपने तेज से युक्त रहते हूं । ऋतिक ब्राह्मण, पुरोहित, आचाय आदि 
को सताना नहीं चाहिए 1 यही लोक की रीति हं । यही सनातन चक्षु या 
दृष्टिकोण भौर धमं ह । गों में रहने वाले बहुत से रोग कठोर वचन 
कहते ह । राजा को चाहिए कि उन पर ध्यान देकर किसी को सतावे 
नहीं । कवचन न कहे, निन्दा न करे ओर न उपे सुने, या कान बंदकर 
ले, अथवा अन्यत्र चला जाय । सज्जनो का स्वभाव हं कवे केवल गुणों 
का वखान करते हैँ । आचार ही धम का बड़ा लक्षण ह । (अ० १३०) 
राजां के कर्तव्य की पुनः चर्चा करते हुए कहा गया कि अपने या 
परराष्ट से कोश का संग्रह करना चादिए । क्यो कोश-बकसे ही राज्य 
९ ह । पहले कोशे को उत्पच्च करे, पुनः उसका संग्रह करे, तीसरे 
उसकी वद्धि करे ओर चौथे उसका समुचित व्यय करे । बलहीन राजा के 
पास कोश कहां ओर बिना कोश्च के बल कहां ? बलहीन राजा के पस 
[ज्य कहां, ओर बिना राज्यवाटे के पास श्री कहां ? ऊँची वृत्ति वाले 
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राजाके लिए्श्री (कोश) की हानि मरण-तुल्य है अतः राजा कौश 
वरु ओौर मित्र-समदाय की रक्षा करे। कोशहीन राज्यका लोगं अनादर 
करतं हुं श्रो राजाकेपापोंकोभीचछिपा देती हँ । राजा को सदा उद्यमी 
होना चाहिए । मन मे ग्छानि नहीं करनी चाहिए 1 उद्यमही पुरुषां 
हं (उद्यमो ह्येव पौरुषम्‌ । १३१ । ९ )। राजा कभी मर्यादा भंग करते 
वाके दस्युओं का साथ न दे । जन-चित्त को प्रसन्न करने वाली देव.मर्यादा 
की स्थापना करे । दस्युभोंके वशमेंअये हृए भूभाग को छुडावे भौर 
उनसे किसी तरह का मेर न रक्खे । 

पुनः कहा गया ह कि क्षत्रिय का धमं प्रत्यक्ष फल वालाहै। इसके 
साथ परोक्ष फल को नहीं मिकाना चाहिए । बल्वान्‌ होने की इच्छा करे। 
सव कुछ वलवान्‌ के वश में रहता हुं । श्रौ, सेना ओर अमात्य सव बल- 
वान्‌ ही प्राप्त करताहं। जो निर्धन, वही पतित है) जोहीन दहः 
वही उच्छिष्ट (जूठन) ह । ब्रह्य को चाहिए कि क्षत्र का आश्य ले 1 पाप 
हीन आचार शीघ्र अनेक रोगों से सम्मान प्राप्त कर लेताहं। 
( अ० १३१-३२ ) 

इस प्रकरण में निषाद आदि दस्यु जातियों के लिए भी एक आचार 
वताया हं जिसका पालन करक दस्यु भी अपना जीवन चला सकते हं । 
धमशास्त्र का यह्‌ भी एक दृष्टिकोण था । जब दस्यु ( पु्िद, शबर ) 
जातियों को अरण्य में रहने का अधिकार था, तो उनके लिएभी एक 
मान्य जीवन-विधि का उपदेश दिया गया । निषाद, पुखिद, शवर आदि 
जातियों का मूरोच्छेद प्राचीन राजधर्म को अभीष्टन था। कापव्य नामक 
एक दस्यु का चरित देते हुए कहा गया है कि वहु जंगल मेँ रहता था । 
अपने बृढ मा-वापकी सेवा करता था। वहु अमोद्य बाण चराता था। 
कन्द-पूल-फल ओर जंगली भन्न खाकर निर्वाह करता था । उसने संकडो 
सेनिकों को अक्र जीत रक्खाथा। वहु हयियार चलाने मे दढ था। 
जंग में रहने वाठ परिव्राजक मौर ब्राह्मणों कै लिए मृग मारकर उनके 
पास पहुंचाता था । उसे दस्यु समज्ञकर जो उसका भोजन न ठेते भे, 
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वह फिर भी उनके घरों में जाकर उनकी सेवा करता थां । एक वार 
उसके इस चरित्र को देखकर संकडो ग्रामीण दस्युओं ने कहा कि आप 
हमारे सेनापति वन जाइये । उसने उत्तर दिया, “तुम स्त्रियो का वघ 
करना छोडदो। वाल्कया तपस्वीकोन मासो) जो युद्ध करनान 
चाहता हो, उसका वधन करो।स्त्रीका किसी अवस्थामें वधन करो । 
गाय भौर ब्राह्मण को सदा रक्षा करो ओर उनकी रधा के किए युद्ध 
करो । खड़ी फपल मत काटो भौर फक का नाश मत करो । जहाँ देवता, 
पितर ओर अतिधथियों का पूजन होताहो, वहाँ विघ्नन करो। दण्डका 
निर्माण सृष्टिकी रक्नाके लिए हृभा ह, वधक किए नहीं। जो दस्यु होकर 
भी धमशास्त्र का पालन करते हँ, वे सिद्धि प्रप्त करते हं ।'' कापव्य के 
कहते से उन दस्युओं ने वैसा हौ किया । उससे कापव्य ओर उनको सिद्धि 
प्राप्त हुई । इस कापव्य-चरित के द्वारा किसौ भागवत ने यह कल्पना की 
कि दस्युओं मे भी भागवतों जैसा नीतिशास्त्र संभव ह । अनुमान होता 
हं कि गुप्त युग के किसी आटत्रिक राजा के जीवन का वर्णन यहां किया 
गया हं । ( अ० १३३ ) 

अगले अध्याय मे पुनः कोशसंग्रहु पर वर दियागयाह | धन यज्ञ 
के लिएया राजाके कोज्ञ के किए ही बनाया गया है । वह राजस्व हं। 
उस पर किसी का अधिकार नहीं । जो देवता, पितर ओर मनुष्यों को नहीं 
दिया जाता, उस धन को धार्मिक राजाकोले लेने का अधिकार ह। 

राजा को अपनी वद्धि से कार्यं ओौर अकार्यं का निश्चय कंसे करना 
चाहिए, इसके लिए तीन मच्छों का दुष्टांत दिया गया हू । उनमें एक प्राप्त- 
कालज्ञ अर्थात्‌ समय को पहचान कर काम करने वाला था । दुसरा दीर्घं 
दर्शी अर्थात्‌ भविष्य में होने वालो बात को भी सोचने वाला था । तौषरा 
दीर्घसूत्री था जो सदा करने योग्य काम को टार्ता रहताथा। कभी 
मच्ओं ने उस जलाशय को घेर कर॒ उन मछलियां को पकंडना चाहा । 
उस दीर्घदर्शी ने दोनों मित्रो से कहा, “सव जलचरो पर॒ यह्‌ आपत्ति 
-आई ह । अतः जर तक जाने के रास्ते खुले ह, इस सरोवर को छोड़ कर 
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अन्यत्र चरं । जो अनागत अनथं को उपायों से दूर करदेता है, उपे संशयं 
मे नहीं पड़ना पडता । इसलिए यदि आपको भौ अच्छाल्गे, तो भाग 
चले ।'' दीर्घसूत्री ने कहा, “भापकी वात तो टीक है किन्तु मेरी राय ह 
कि पहलेसे हो हडवड़ी न करनी चाहिए । समय पड़ने पर जो करना होगा 
केर रुगे । उससे कुछ हानि न होगी ।'' यह्‌ सुनकर दीर्घदर्शी वहाँ से 
हट कर दूसरे गहरे जलाशयमे चला गया। तव मत्स्यजीवी लोगों ते 
आकर उस जलाराय को घेर छया ओर मछलियों को पकड़ लिया । उनमें 
दीघसूत्री भी वंध गया। बहूत-सौो मछलियां वंशी ओर डोरे में फंसाली 
गईं । उन्हों मे प्राप्तकालज्ञ भी था! जव वे उन मछलियों को ढोने लगे, 
तव प्राप्तकालज्ञ छिटक्कर जल मे चला गया। मन्दात्म, हौनवुद्धि, 
अचेतन दोघसूव्री मृत्युको प्राप्त हज । एसे ही जो राजा भाये हुए समय 
को नही पहटचानता वह्‌ शोघ्र आपत्ति मे फस जाता ह । जो पहुलेसेही 
सावधान रहता है, वह दीर्घदर्शी मचछ्लो को तरह सकुशं वना रहता हं । 
सोच-विचार कर कायं करने वाले राजा को चाहिए ररि देश ओर काल 
को देखकर कायं का निर्चय करे ओर दीर्घसूत्रता छोड़ कर शीघ्रतासे 
कायं करे 1 (अ० १३५ ) 

ज्ञात होता हं करि राजनीति के बहुत से दृष्टान्तो मे तीन मछल्थो का 
यह दृष्टान्त भो पवंकाल से चला आता था । 

युधिष्ठिर ने पुनः प्रश्न किया, “आपने तीन प्रकार की बुद्धि कही 
अनागता बुद्धि, प्रत्युत्पन्न बुद्धि भौर दीर्घसूत्रा बुद्धि । इनमें कौन-सौ श्ट 
है, जिसका आश्वय लेकर शत्रु से धिर कर भी मोह न हो । वहूत-से शवरुभौ 
से धिरकर भी राजा व्याकरे, यह भौ भे जानन। चाहता हूं । संकट म॑ 
पड़ राजा को डाकू ओर लुटेरे घेर कर उसका पराभव करना चाहते है । 
उस समय राजा को क्या करना चाहिए ? कसे राजा अकेला होकर बहु 
संख्यक के सामने ठहर सकता है ? कंसे वह मित्र के साथ ओर कंसे शतरभो 
के साथ वतव करे ? कंसे संधि करे ओौर कैसे विग्रह करे ? कैसे निवछ 
होकर शनु भौर मध्यस्थ के साथ वर्ताव करे? उस हालत मे राजाकी 
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कोई सलाह देने वाला नहीं रह जात्ता ।"' 

भोष्म ने कहा, “आपत्तिमें मित्रम द्रप करने लगते है ओर जो 
अमित्र ह, वे मित्रता साधने लगते हँ । इसलिए उसी समय देश ओर काल 
तथा काय जौर अकार्यं का निरुचय करना चाहिए । मुख्य नोति यह चै कि 
पडतो ओौर हितैषी मित्रों के साथ संधि करनी चाहिए ओर, शत्रु के 
साथभोसधिकीरही नीति का पालन करना चा जो मखं व्यवित्त 
शत्रु के साथ संधि-नीति से व्यवहार नहीं करता, वह न अर्थं पाता ह्‌ ओर 
न फर । जो आपत्ति के समय अपने वैरोसे भी मित्रताया संधि ठानता 
हं, वह अथं ओर फल दोनों की साधना कर लेता है । इस विषय मे वट 
वृक्ष पर रहने वाले का दृष्टान्त है । " 

किसी जंगल मे एक भारी वरगद का पेड था उसकी जड मे विल 
वनाकर्‌ एक चूहा रहता था । पेड कौ शाखाओं पर एक विडाक रहता था । 
वहीं एक व्याघ पास में रहता था, जो अपने जालमे मृगोंको फंसाता 
था । एक दिन विडाल भी जाल मे फंस गया। यह देखकर वह॒ चूहा खुश 
हआ ओर निडर होकर वन में मांस की खोज में घमने लगा । पर उसने 
उसपे भो भयंकर अपना दुसरा शवर नैवा एक विल में सोते हृए देखा । 
वह्‌ नेवला चूहै की गंध पाकर पुर्तीसे उठ वैठा। तव चहेनेवृक्षकी 
शाख पर वैठे अपने दूसरे शत्रु वक्रतुंड उल्लू को देखा । अव उस चह को 
नाचे ओर ऊषर मृत्यु नाचती दिलाई दौ । उसने सोचा, ममञ्ञे इस आपत्ति 
मं बुद्धि से काम लेना चाहिए । मेरे जैसे बुद्धिमान्‌ को मोह में नहीं पडना 
चाहिए । जव तक सांस ह, तब तक जीवन का उपाय करूंगा । बुद्धि से 
युक्त, प्राज्ञ॒ ओर नीतिशास्त्र मे कुशक लोग आपत्ति मे पड़कर भौ सदेह 
म॒ नलं पड़ते । अतः मेरे चिए इस समय विडाल ही एक मात्र गतिहें। 
उसके फदे काटकर उसे नालसे छृडा दू । यह भौ विपत्ति मे पड़ाहं ओर मेँ 
इसका बड़ा काम॒ सिद्ध कर सकता हूं । तीन से याचना करने को अपेक्षा 
अकेले बिलाव से याचना करना अच्छा होगा । नीति विद्या काआश्रयले 
कर इसका हित कल । यद्यपि मेरा यह घोर शत्रु है, पर संभव ह कि 
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स्वयं आपत्ति में पड़ा, मुञ्लसे संधि करले। अवतो मेरा जीवन इसी वैरी 
विङाव के अधीन हें)" तव संधि-विग्रह्‌ का भेद जानने वाले उस चह ने 
विडाल से कहा,--““हे विडार, क्या अभी तक तुममे सांस? यदि जहे 
हो, तो तुम्हारा मै कल्याण करना चाहता ह । तुम दुःखी मत होओो । तुम 
पठे की तरह फिर जी जाओगे । मँ तुम्हारा उद्धार करूंगा तथा तुम्हारे 
किए प्राण न्योदावर कर दंगा । मेरी समञ्च मे एक एसा उत्तम उपाय रै, 
जिससे तुम इस बन्धन से छट जाओगे । इसमे तुम्हारा ओर मेरा दोनों का 
भला होगा । नीचे नेवा ओर उपर उल्ल, ये दोनों हमारे शत्रु वेठे हं । 
उनसे रधा होनी चाहिए । पंडितो का कहना है कि दो व्यक्तियों के वीच 
से साप्तपदीन मैत्री (सात बचन भर कर) होती हं । वह मेँ अज तुम्हारे 
साथ करना चाहता हं । यदि तुम मेरी हिसानकरो, तो तुम्हारे फेम 
काट दूंगा 1 तुम पेडपर हो, मेँ जड़ पर हूं । हम दोनों इस पेड पर वहत 
दिनों से रहते आये हैँ । जिस पर कोई विरवास न करे ओर जो किसी पर 
विश्वास न करे, एसे शंकाशोर चित्त वारे की कोई प्रशंसा नहीं करना । 
अतः आभो, आपस में प्रेमपूर्वक हमारा सच्चा मेर हो जाय । मंतुम्हास 
जीवन चाहता ह, तुम मेरे जीवन की इच्छा करो। कोई काष्ठ के सहारे 
नदी पार हो जाताहै भौर फिर बडी तावमें बैठकर उसकाठको मी 
पार करा देता है 1 हम दोनों का यही आपसी मौका है । तुम मुज तारो, 
मैं तुम्हं तारूं ।'” यह सुनकर विडाल ने शांतिपूर्वक कहा, “हं सौम्य, 
तुम्हारा हित हो । तुम मेरे जीवन का हित चाहते हो । मै आपद्ग्रस्त ह, 
तुम मुङ्षसे भी अधिक आपद्ग्रस्त हो । दो आपद्ग्रस्त व्यक्तियों की संधि 
खूब वैठती है । अतः जो उचित हो, वह्‌ करो । मेरी रक्षा होने पर तुम्हारी 
हिसा त होगी । तुम मेरे कट्नेमेहो,तोमें तुम्हारी शरण मे त ।'' यह्‌ 
सुनकर चह ने कहा, “आपने उदार भाव से जो कहा, वह कोई विचि 
वात नहीं है । मृ्े जो हितकारी मागं जान पड़ता है, उसे सुनिये । मुक 
नेवलेसे उर ल्ग रहा हं । अतः आपके पास आ जाता हूं । भाप मेरी 
रक्षा कौजियेगा, मृक्ञे मारियेगा नहीं । उल्लू से भी मेरी रक्षा कीजिये । 
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तव म॑ आपके फदे काट दूंगा 1" यह सुनकर विडाल ने चूहे का स्वागत 
किया ओौर बोला, “^तुममे ओर मृक्षमे एका हो गया है । तुम मेरे प्राण की 
माति मित्रहो, निडर मेरे पास माओ । तुम्हारी कृपा से मै जोवन प्राप्त 
करूणा । तुम्हारा जो हित मँ कर सक्‌, उमे सौ वषं तकपूरा कर्गा। 
अव हम दोनोमेसंवि हो गई है। मै इस आपत्ति से छूट कर तुम्हारे लिए 
प्रीति का काम करूगा।'' यह सुनकर चूहा विशवास के साथ विडाल के 
पास चखा गया ओर पिता-माताकी तरह विडाल पर विश्वास करके 
उसको गोदमे सो गया। उस चूहे को इस हालत में देखकर नेवला भौर 
उल्ल निराश होकर चल गए । किन्तु उसने विडाल के फंदों को धौरे-धीरे 
काटना शुरू किया । फदोंसे दुःख पाते हृए विडाल ने चह से जल्दी करने 
को कहा, ““तुम जल्यीसे मेरे फदे काट दो भौर फिर बादमें आराम 
करना ।' यह सुनकर चह ने कहा, “हे सौम्य, तुमचुपही रहो) मँ 
इस विषय में कालन्न हँ ओर कालको वीतनेनदँगा। अकारमे किया 
हआ काम फल नहीं देता । उसे भो जव कामे किया जाय, तभी वह्‌ 
फलवान्‌ होता है । जव में चाण्डाल को हाथ में शस्त्र लेकर आते देखू गा 
तव तुम्हारे फदे काट दंगा! उस समय फांसों के कटनेसे तुम छूटकर 
वृक्ष के ऊपर चढ़ जाना । इससे तुम्हारा जीवन सुरक्षित हो जायगा । 
तब में विरू में घुस जाञ्गा ।'” जीवितार्थी विडाल ने चूह की वात सुनकर 
कहा, “सज्जन इस प्रकार देरमेंमित्रोंका कायं नहीं करते। मुज्ञ 
छ्डाने मे शीघ्रता करो, जिससे दोनों का हित हो । या, तुम पहले वेर 
को याद करके देर कर रहहो। देखो, इससे मेरी आयु कानाशहो 
जायगा । मेने अज्ञान से जो गल्तीकी हो, उसे क्षमा करो ।'' यह सूनकर 
बुद्धिमान्‌ चहं ते विडार से कहा, “मेने आपका मत्व समज्ञ ल्या, 
पर आप मी सेरा स्वार्थं समन्नकं। जो शत्रु से भयमीत होता हं, उस 
मित्र की भी रक्षा करती चाहिए, जैसे हाथो की साप के फन से। वलवान्‌ 
से सन्धि करके जो अपती रक्षा नहीं करता, उससे उसका अनर्थं होता ह, 
जसे अपथ्य भोजन से। न कोई किसी का मित्रहै न कोई किसी का 
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सुहृद्‌ हं । अपने स्वां से दुसरे के स्वार्थको वाधा जाताहै, जैसे पालतू 
हाथी से जंगी हाथी को । जो काम हो चुका है, उसके छिए कोई करने 
वान का मुंह नहीं देखता 1 अतः कर्ता को चाहिए कि काम को अटकाये 
रहे । उस समय भी भाप उल्लू के उर से मृश्षे छोडते हए तुरन्त भाग 
जा सक्ते हं । मेंभी वहृतसे फ्दोंमेसे एकको बाकी रखकर तभी 
उसे काटुंगा, आप निरिचन्त रहँ 1 इस प्रकार दोनों मे सन्धि हो गई । 
पर रात वीतने पर विडाक कोवड़ा उर्‌ हुआ । उसका चेहरा विगड़ 
गया । उसने देखा कि वह॒ निषाद अपने कृत्तो से धिरा हाथमे चुरा 
ल्यि आ रहा ह । उसने चृहे से कहा कि जव तुम क्या करोगे । 

चूं ने आखिरी फन्दा भी काट दिया । तव विडाल कूदकर पेड 
को ऊची शाखा पर चढ़ गया ओर चूहा नाचे विरमे घुस गया। चाण्डाल 
अपन। जाल समेट कर चला गया । तव विडालने चृहै से कहा, “व्या 
तुम अव भौ मुक्षसे उरतेहो? त्रिक से बाहर क्यों नहीं आते? मेरेजो 
मित्र ओर बान्धव हं, वे सव तुम्हारी पूजा करेगे । तुम मेरे शरीर, घर 
ओर सव वस्तुओं के स्वामी हो । तुम मेरे भमात्य बनो ओर पिताकी 
तरह आज्ञा दो । तुम मुज्ञसे भयनकरो। तुम बुद्धि में शुक्र के समान 
हो में बलयुक्त हं । तुम्हारे मंत्र-वरु से मुज्ञे जय मिलेगी । उसके 
वचन सुनकर चह ने कहा, “आपका कहना ठीक ह । पर बुद्धिमान्‌ को 
चाहिए कि अपने मित्र को जाने ओरशतरु को भी पहचाने। यहां श 
रूपम मित्र ओर मित्र रूपमे शत्रु देखे जाते हैँ । कोई जन्म से किसी 
कारतया मित्र नहींहं। शक्ति-वलसे लोग शत्रु ओर मित्र बनते दहै। 
स्वाथ के कारण दही शत्रु मित्र वन जातेहैँ। यहाँनस्थिरमैत्रीहै, त 
काऊ सौहादं हं) काल के फेर से मित्र शत्र बन जाता है ओर 
रातु, मित्र ।'“ आपद्‌ ग्रस्त राजा के लिए यह जानना अत्यन्त आवक्यक था 
कि कौन मेरा मित्र ओर कौन मेरा शत्रु ह । स्वार्थं के कारण दोनों का 
रूप बदरू जाता हं । शत्रु मौर मित्र का यह्‌ परिवर्तन अथर्ववेद के मन्व 
मेभी कहा गयाहं। राजशास्त्रके इस गटीरे सिद्धान्त पर बाद के 
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आचार्यो ने काफी विचार किया । 


राजा को चपलबुद्धि नहीं होना चाहिए ओौरन कार्यं करनेमें ही 
चपल होना चाहिए । चपलता बड़ा दोष ह 1 यह खोक अर्थार्थी है । कोई 
किसी का प्रिय नहीं । अथं, युक्तियास्वाथं के कारण ही सव सगे वन 
जाते दहुं। राजाको चादिएकि इन छोटी बातोंको भी पहचाने। चह 
ने कहा, ““तुम मेरे स्वाभाविक शत्रु हो । अव मेरा तुम्हारा समागम नहीं 
हो सकता । दो मां जाए भादयों मे या पति-पत्नी में भो निष्कारण प्रीति 
नहीं होती । मेरे ओर तुम्हारे वीच में इसके सिवाय प्रीति का कारण 
ओरक्या हैकि तुम खाने वले हो ओर में तुम्हारा खाद्य हूं । सन्धि 
ओर विग्रहको नीतिमें उनके रूप क्षण-क्नण में वदलते रहते हं । जव 
तक हम सें स्वां था, तब तक मैत्री थो । वह्‌ तो उसी के साथविदा हौ 
गई । सन्धिविग्रह केक्षेत्रमेंजो आज दही मित्रै, वह भाजदही शत्र 
वन जाता है ओौर फिर उसौ दिन पट कर मित्र हौ जाता हं \ स्वार्थो 
की एेसी चपलता होती ह । ओर, वे जल्दी-जल्दी वदल जाते हं } 


““तुम मेरे घोर शत्रु हो । केवल स्वार्थं की एकतासे पित्र बन गये 
थे । अव वह्‌ वात नहीं रही 1 मेँ इस विषय के शास्त्रों का तत्तव जानकर 
फिर तुम्हारे फन्दे में कंसे फंस सकता हूँ ? ग तुम्हारे पराक्रम से मुक्त 
हुआ ओौर तुम मेरे पराक्रमसे एक दूसरे का वहं अनुग्रहं समा हो 
गया । अव समागम नहीं हो सकता ? अव मुने खा लेने के सिवाय 
तुम्हारा मुज्ञसे ओर क्या काम बन सकता हं ? मँ अन्त हं, तुम खाने वाले 
सो । भै दरव ह, तुम बलवान्‌ हो । मेरे ओर तुम्हारे वीच मे व को 
विषमता है, इसलिए सम्धि नहीं हो सकती । मं तुम्हारी बुद्धि की तारीफ 
करगा । जो इतनी आसानी से अपने किए भक्ष्य पा लेना चाहते हौ । 
बन्धन से छूटने के वाद तुम्हं मूख र्गी है, सो तुम शास्त की दुहाई देकर ` 
ुजञे खा छेना चाहते हो । तुम वहीं से मेरी कुशल मनाओ।"' (अ० १२ ७) 

प्राचीन राजशास्त्र मे 'आत्मरक्षितकम्‌' नामक एक प्रकरण चा । 
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उसका सारांश यहां चूहै के मुख से कहट्वाया गया है । कौटिटीय अर्थ- 
शास्त्र मेँ भी यह प्रकरण ह, पर उसका गठन इससे कुछ भिन्न ह । 


; ८२ : 
शत्र, मं अविश्वास का हष्टान्त 


(राजा ब्रह्मदत्त ओर पूजनी चिडिया की कहानी) 

पालित मूशक ओौर रोमश विडाल कै ऊपर कहे दुष्टान्त में यह्‌ 
विस्तार से समज्ञाया गया हँ कि आदिकाल से जो अपना रात्रु हु, कि 
कारणव वह्‌ अपना मित्र भीहो जाय, तो भी उसका विश्वास तहीं 
करना चाहिए । 

अव एक दूसरा दृष्टान्त इसचक्ए दिया जाता ह कि यदि किसी विशेष 
कारण से शतृता या अविश्वास आ जाय, वर्हां परस्पर कंसा व्यवहार 
करना चाहिए । राजा विवास करे, या न करे ? अदिदवास से रातु को 
किस प्रकार वश मे किया जायं ? 

पञ्चार को राजधानी काम्पिल्य नगर मे राजा ब्रह्मदत्त राज्य करते 
थे उनके महल में पूजनी तामक चिडियाने चिरकाल से घोसा बना 
रक्खाथा। वह्‌ पक्षौ योनिम होने पर भी सर्वज्ञ थी ओर सवकी बात 
समज्ञती थी । उस चिड्या के ओर राजा ऊ एक साथ ही पुत्र हए 1 वह 
समुद्र तीर पर जाकर अपने पु मौर राजा के पुत्र की पुष्टिकेक्एि दो 
फर ॐ आई । उसने एक अपने पुत्र को भौर दूसरा राजपुर कोदे दिया) 
उन फलों मे अमृत जैसा स्वाद थां । 

एक दिन एसा हुजा कि धात्री की गोद सें वैडे हुए राजपुत्र न खेल- 
खेलमं उस चिड़या के वच्चे को मार डाला। इससे पूजनी को बहुत दुःख 
हा । वह खो मे जसु भर कर विलाप करने रुगी । उसने कहा, “क्षत्रिय 
के साथ कोड प्रोति भौर मेरु नहीं करना चाहिए । मार-काट ही उसका 
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कमरै। मं मी इस कृतघ्न से वदला लगी ।'' यह्‌ कहकर उसने अपने पंजों 
से राजपुत्र की सखे फोड़ डरी, ओर तव राजा से कहा प्रतीकार कर देने 
पर भो द]भारयुभ कम मिटता नहीं ह्‌ । पुत्रया पौत्र मे उसका फल अवदय 
जाता टं । 

ब्रह्मदत्त नें कहा, “तुम्हारे साथ जसा हमारे यहाँ व्यवहार हुआ, वैसा 
तुमने भी कर दिया, इसलिए विश्वास के साथ तुम यहाँ रहो ।"' पूजनी ने 
उत्तर दिया, एक वार अपराध करने पर फिर वहीं रहना ठीक नहीं । 
कितनी भी सान्त्वना कौ जाय, वेर कभी शान्त नहीं होता । एक दूसरे के 
प्रति वेर करनेवालों मे सन्धि नहीं होती । पू्वापिकारौका मित्र अविद्वासी 
टो जाता हे । पहके जहां आदर हो, सम्मान हो, बाद मे अनादर हो जाय, 
वहां नहीं रहना चाहिए । में तुम्हारे यहाँ बहुत दिनों तक सुख से रही, 
अव वेर उत्पन्न हो गया। अत्तः मँजाती हूं ।'' 

यहां कहानी तो छोटी ही है, किन्तु इसके वाद करीव अस्सौ इलोकों में 
चिड्ा ओर राजा का संवाद दिया हुआ है, जिसमे अविश्वासं ओर वैर- 
संवधी राज-सिद्धान्त का विशद वर्णन हं । ब्रह्मदत्त ने पूजनी को अपने यहाँ 
रखने के लिए कालवाद के तको का आश्रय लिया, किन्तु पूजनी ने उसका 
खण्डन किया । उसने राजाको यह्‌ भी उपदेश दिया कि क्षत्रियको ` 
चाहिए करि अपने अपकार ओौर वैर का बदला ले। राजनीति का यही 
मुख्य मन्त्र है कि राजा अपने मन मे अविश्वास का व्यवहार रवखे । 

यह कणिक भारद्राज के राजशास्् से संबंधित सिद्धान्त था 1 कणिक 
भारद्वाज को उग्र राजनीति पठते हए एसा जान पडता हँ मानों यूरोप कौ 
राजनीति में विस्मार्कयागैरीबाल्दी के सिद्धान्त पढ़ रहे हौ । कणिक भारदाज 
की राजनीति का भाधार शोणित ओर शस्त्राघात था । उनके मत कौ 
विशद व्याख्या अध्याय १३८ की पुष्पिका से गई ह । उसकी सज्ञा (कणिक 
षष्टि" भी है, जिससे ज्ञात होता है कि उसमें मूतः ६० शलोक थे । कणिक 
नामक आचार्यं ने सौवीर देश के राजा शत्रु तप को अपनी उग्र नीति का 
उपदेश दिया था । राजा को नित्य उद्यतदण्ड होना चाहिए, जिससे उसका 
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पौरुष प्रकट हो । पर वहु शनुकेखिद्रिकी खोज मे रहे गौर जहा खिर 
मिल, उस पर प्रहार करे । सदा दण्ड का प्रयोग करनं से लोग उरते हैं। 
अतः सव भूतो का दण्डसे शासन करे। पण्डित लोग दण्ड कौ प्रधानता देते 
ट। साम, दान, गौर दण्डमें दण्ड ही प्रधान है । राजधानी का मल छिन्न हो 
जति पर राज्य का उच्छंद हो जाता हु, जंसे वृक्ष-मृल के कट जाने से सव 
राखाए सूख जाती हुं । आपत्ति के समय विना शंका के सुमन्त्र, सुन्दर 
पराक्रम, सन्दर युद्ध ओर सुपटायन--इन चार नीतियों पर भटी प्रकार 
विचार करना चाहिए । वाणी से विनीत रहे, किन्तु हूदय मे छुरे के समान 
ट! । मृढु वचन कहता हुआ काम ओर क्रोधसे दूर रहे । अपने शत्र के साथ 
संधि करके भी उसका विश्वास न करे । शत्र को मित्र मानकर उपर से 
उसका सन्त्वता करे, भीतर से नहीं । उससे सदा एसे उद्टिम्न रह्‌, जसे 
स।१ वाल फन से । जिसकी बुद्धि विचलित हो, उसे अतीत की बात कहकर 
शान्त करं । जिसकी प्रज्ञा बिगड़ी हुई है, उसे भविष्य की आशा दिलाकर 
रान्त करे ओर जो पण्डित है, उसे तात्काकिक यवित द्वारा वश में करे । 
अञ्जकलिवद्ध शपथ ओर सान्त्वना दे, तथा प्रमाणपर्वक भाषण करे । 
तरु के भी मासु पोछे। जव तक समय न बदले शत्र को कन्धे पर बंठाकर 
ठे जाय] जब देखे समय बीत गया, तब उसे एसे पटक दे जेसे कन्धे पर रकं 
ए पानी के घडे को पत्थर पर दे मारते ह्‌ । तिन्द्‌ को जलती छकड़ा कं 
समान मुहृतत भर जक्ना अच्छा ह, पर भूसी की अग्ति के समान देर तक 
दुआना अच्छा नहो 1 विना प्रयोजन कृतघ्न के साथ किसी कार्य का 
सम्बन्व न रक्खं । जिसका कु काम है, वह मखापेक्षी वना रहता ह । 
जिसका काम हो गया वह उपेक्षा करने लगता है । इसक्िए दृसरे के सव 
कामों को अटक्राये रहं । कोयर, वराह सुमर, शून्य घर, नट, अनुरक्त 
मित्र, इनके अच्छे गुणों का आचरण करे । कायक के समान मीठी वाणा 
वराहं कं समान क्रोध युक्त आक्रमण सुमेरु के समान स्वणदानं 


शून्य घर के समान आश्य, नट के समान रिज्ञाना, अनरक्त सित्र 
क समान हितपरायणता, ये सारे गण राजा को अपनाने चाहर 
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प्रतिदिन शत्रु के घर जाकर उसके कुशल प्रन पृषे, चाहे अकुशल 
ही हो । आलसी, नपुंसक भोर अभिमानी, लोकनिन्दा से उरने वारे ओर 
इन्तजार ही करने वाले अथं प्राप्त नहीं कर सकते । शत्रु अपना चद्र 
न जानने पावे, पर राजा शत्रु की कमजोरी जान ठे। अपने सव अंगोको 
एसे समंट कर रक्खे, जैसे कदु अपने अंगों को सिकोड कर रखता है । 
वगुले की तरह अपने काम का ध्यान रक्खे। सिंह के समान पराक्रम करे। 
भेये को तरह पटा मारकर दृसरे को खा उलि । वानकी तरह वेग 
से वाहर निकल पडे। पान, अक्ष, स्त्री, शिकार, गाना-वजाना--इनका युक्ति 
से सेवन करे । इनमें अधिक आसक्ति बुरी है । राजा घासफृस सेभी 
धनुष की डोरी बना ठे। जंगली जानवर कौ भांति चौकन्ना होकर सोवे। 
अन्धेरे में अन्धा वन जाय ओर मौके पर बहरा वन जाय । देश ओौर काल 
मे अपना पराक्रम दिखलावे । देश ओर कारके बीत जाने पर विक्रम 
निष्फल होता ह । काल ओौर अकार तथा वल ओर अवल को विचार 
कर ओर शत्रु के वल को जानकर अपनी नीतिया युद्ध का प्रयोग कर । 
दण्ड से ज्ुकाये हृए शत्रु को जो राजा बन्धन में नहीं लाता, वह मृत्यु के 
मुख मे चला जाता हैँ | | 

राजा को चाहिए क्रि कई तरह की विचित्र नीतियों का आश्रय ले। 
उस पर फ़ल तो खृव लगे, पर फल न आवें । कदाचित्‌ फल आ भौ जायं 
तो इतनी डचाई पर लगे कि उनका पाना कठिन हो । ऊपर से देखने मं 
फर पके हए जान पड़, पर भीतर से कच्चे रहें । किसोके लिए भी वे फल 
ड़ं नहीं । राजा जनता की आका को स्वे समय के लिए टाल दे । जव 
उसका समय आने वाला हो, तो उसमें कोई विघ्न डारुदे। विघ्न के साथ 
कोई निमित्त जोड दे ओर निमित्त के साथ कोई हेतु लगा दे । 

जव तक भय आयान हो, तभी तक भीत के समान आचरण कर । 
जव भय को आया हुआ देखे, तव भय-रहित होकर प्रहार कर । 

विना जोखिम उठाये मनुष्य कल्याण कौ बात नहीं पाता | जोखिम 
उडाकर यदि उसके प्राण बच जाते है, तो वह अपना मला पा रता ट । 


१२४  मारत-साविन्नी | १२. शान्तिपर्व 


जो अनागत ह, उसे समक्ने का प्रयतत करना चाहिए । जोभयञआं 
जाय, उसे दवाने का यत्न करना चाहिए । दवाये हए भय की पन वद्धि 
ओर क्षय सम्भव ह । यह सोच कर यही कहता रहे कि अभी वह मिटा 
तहं । 

जिस सुख का समय आया हो, उसे छोडना बुद्धिमत्ता नहीं । ओर, जो 
सुख अभी भाया नहीं है, उसकी आशा करना या उसके पीे दोडना, यह 
भी बद्धिमानी नहीं है 

जाशत्रु कं साथर सन्धि करके विश्वास के साथ निर्चित हो जाता 
वह॒ मानो पेड को फुनगी पर सोकर वहाँ से गिरने का उपक्रम करता ह्‌ । 

राजाका चाहिएकि मृदु या तीक्ष्ण कर्म से अपना उद्धार करे ओर 
समथ होने पर धर्मं का आचरण करे | 

जा रान्रुभोंके शत्रु ह, उनसे भी प्रीति न करे। शत्र अपने ऊपर जो 
गुप्तचर नियुक्त करे, उनकी जानकारी अवश्य रहनी चा 

सपनं ओर शत्र के गप्तचरों को जानना चा एओौर धामिक संप्रदायो 


के अनुयायी ओौर तपस्वियों को शत्र के देश मे गप्तचचर बनाकर अजना 
चाहिए 


उद्यान, विहार, प्रपा, आवसथ, पानागार, वेश, तीर्थं ओर सभाभों 
म गुप्तचर धम का आचरण करते हुए पापो दिखलाई पडते है । उन्हं 
पहचान कर्‌ उका दमन करे या उन्हं अपनी ओर मिला ठे । 

अविश्वसनीय का विद्वास नहीं करना चाहिए तथा व्रिहवसनीय मेँ भी 
अधिक विश्वास नहीं करना चाहिए। अधिक विशवास करने वाले को सर्वत्र 
भय बना रहता हं । अतः विना परीक्षा क्ये हुए, किसी का विश्वास नहीं 
करना चाहिए । अत्यधिक विहवाक्त उत्पन्न करके मौका निकाल कर फिर 
प्रहार करे। 

जह्‌। रक्रा न भी हो, उसमे भी शंका करनी चाहिए । जो अपने से 
डरता ही, उससे भी शका करनी चाहिए 

` संदिग्ध व्यक्ति से उत्पन्न भय राजा को समूल नष्ट कर देता ह । 
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एकाग्रता, मौन, गेरआ वस्त्र, जटा, मृगचर्म, इन से शत्र में विश्वास 
उत्पन्न करके भेद्ये की तरह उसे खा जाय | | ९ 

जपना पुत्र, भाई, पिता जौर मित्र भो यदि भपने कामम विघ्न 
डालता हं, तो मरव्रा डालना चाहिए । 

गुरु भौ यदि अभिमानी हो, कायं ओर अकार्यका ज्ञान न रखता हो 
ओर उत्पथगामी हो, तो दण्ड से उसका शासन करना योग्य होता हं 1 

शतु के आने पर उसका स्वागत भौर अभिवादन करे गौर क दान- 
दक्षिणा दे, फिर तेज चोचवाले पक्षी की तरह उस पर ट्ट पड़ । 

यन्नु के मसं का भेदन किये विना, दारुण कमं किये विना ओर प्रहार 
किये विना, किसी को परम लक्ष्मी नहीं मिलती । 

कोड्‌ जन्मसे शत्रु या जन्मसे मित्र नहीं होता । मतल्वसेही शतु 
ओर मित्र हु करते हं । 

शत्रु यदि गिड़गिड़ा कर भी वरचन कहं, तोभी उसे छोडना नहीं 
चाहिए । किन्तु उसका पहला अपकार सोचकर उसका वध कर देना 
चाहिए । 

राजा को उचितहं कि सग्रह ओर अनुग्रह्‌ मे सदा यतन करता रह 
मौर उसी प्रकार निग्रह या दमन भी करता रहे। 

जब राजा अपने शत्रु पर प्रहार करना चाहताहो, तो उसे पहले 
मीठो वातं करनी चाहं । प्रहार करने के बाद भी मीठा वचन कहं । 
ओर, उसका सिर काट लेने के वाद आंसू वहावे ओर शोक करे। 

सम्मान ओर तितिक्षासे रात्र को निमत्रण दे तथा इस प्रकार उसके 
मन मे आशा उत्पन्त करे । 

दत्र के साथ कभी सूखा बेर न करे। तैर करनदी पार न करे। विना 
मतलब के कामसे आयुष्य घटतो ह । वह्‌ गाय का सींग निगलने फे समान 
है । इससे दात भी धिष जाते हं, कुछ स्वाद भौ तहीं मिलता । 

घर्म, अर्थ, काम रूपी त्रिवगं के उपभोग मे तीन तरह की पोडा होती 
है । फलों को स्वीकृति ओर दुःखो का वजन करना चाहिए । 


१२६ भारत-सावित्री [ १२. शान्तिपर्व 


ऋण, अग्नि ओर शत्रु इनका स्वल्प अंश भी वाकी नहीं रखना चाहिए, 
क्योकि ये वार-वार बढ़ जाते हु । 

वचा हुआ ऋण बढ जाता हं, नष्ट शत्रु भी पुनः वह्‌ जाते हैं । सदा 
सोच-विचार कर ओर प्रमादरहित होकर काम करे छोटार्कशभी 
छोडा हआ रह्‌ जाय तो पक जाता हं । 


(ज 


राजा को उचितहं किमनुष्योके वधसे, मार्गोके दूपण से ओौर खानों 
के विनाशस शत्रुके राष्ट का विनाश करे । 

राजा गृध्र के समान दृष्टि रकव्खे, बवगुले के समान एकाग्रता रके, 
कुत्ते की चेष्टा रखे ओर सिह का पराक्रम करे। कौवे के समान संक 
रहे भौर सापि के समान आचरण करे, अर्थात्‌ विना ङंसे भी फुकारता रहै! 

भरेणो मुख्यो मे पूट डालते समय, श्रिय जनों मेँ अपने साले-संवंधियों 
का अनुनय करते समय, भेद ओर संघात का कार्यं करते हूए, अपने 
अमात्यो की रक्षा करनी चाहिए कि कहीं वे अपने विरुद्ध न हो जायं । 

राजा यदि मृदु होता है, तो लोग उसका अनादर करते हैँ। यदि तोक्ष्ण 
होता हे, तो उससे डरने लगते हैँ । इसलिए मृदुता के समय मृदु ओर 
तोक्ष्ण काल मे तीक्ष्ण व्यवहार करना चाहिए । 

मृदु राजा मृदुतासे अधिक मृदु को जीत छता दै, मृदता से 
दारुण को भी वशमेंकरल्ेताह। मृदु के लिए कुछ भी असाध्य नहीं। 
इसलिए मृदं व्यवहार ससे अधिक तीक्ष्ण होता हे । 

जो समय पर मृदु ओर समय पर तोक्ष्ण होता है, वह॒ अपने सव 
कायं साध लेता है, शत्रुओं पर भी अधिकार कर क्ता है। 

पण्डित से वैर करके यह न समञ् वैठे कि मै उससे दूर है, वह मेरा 
क्या कर लेगा । पण्डित कौ मुजाएं छम्बी होती ह । उसके साथ हिसा 
को गई हो, तो वह भी हिसा कर सकता है । 

एसी नदो में नहीं तैरे, जिसे फिर तैर कर पारन कर सके । उ 
घन कोने, निसेशत्रुसेनछोन सके उसे खोदे नहीं, जिसे जड़ तक 
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उखाडना संभव न हो । उस पर चोट न करे, जिसका मस्तक काट कर 
त गिरादे। 


इस प्रकार प्राचीन भारतीय राजनीति मे कर्णिक मारद्रान अत्यन्त 
उग्र ओर कठोर दुष्टिकोण के प्रवर्तकथे। कौटिल्य के अर्थशास्त्रे 
भारद्राजका नाम आयाहं। संभवतः वेह आवार्य कर्णिक हों, शत्र 
के साथ किसो भी प्रकार की सज्जनताया मैत्री का व्यवहार उन्हूं सह्य 
नथा। छल-छिद्रको नौति काप्रयोगभी वेश के सशरीर राष्ट के 
विनाश के लिए उचित मानते थे। 
लात होता हं कि कणिक भारदाज की राजनीति पूर्णं साम्राज्यवादी 
राजाओं कौ थो, जिसके अनुसार राजा लोग न्याय या अन्याय का विचार 
त करके दुसरे जनपदों का अपहरण करते हृए अपने साम्राज्य का मनमाता 
विस्तार करते थे। सभापवं में साम्राज्य ओर संघोंकी तुलना करते हुए 
सम्राट को कृत्स्नभाग या सवको हडप लेने वाला कहा गया है) 
( सभापवं १४।२ ) 
अध्याय १३९ में एक एसी राज्य-स्थिति की कल्पना की गई, जिसमें 
सभी कुछ विगड़ गया हो । परम ध्मंक्षीण हो गया हो, सव लोग म्यदि 
का उल्लंघन करने ठ्गे हों, धमं अधमं ओर अधर्मं धमं बन गया हो । 
मर्यादाएं टूट गई हो, धमंके वधि हिर गये हों, राजा, चोरया दस्यु 
प्रजाभों का उत्पीडन करने लगे हो, सब रोग विश्वास खोकर भयभीत हो 
गये हौं, ओर एक दूसरे को ठगने लगे हों । मानों सारे देशमे आग ल्ग 
गई हो । ब्राह्मण ओर विद्वानों का समाज अभिपीड़ति हो। उस ओर 
मेघो की दुष्टिवंदहो ग्ईहौ ओर आपसमें फूट पेदाहो गई हो। 
जीविका के सभी साधन दस्युओं के हाथ मे चे गये हों। एसे बुरे समय 
के आने पर ब्राह्मण कंसे अपनौ जीविका चराए, ओर धर्मात्मा क्षत्रिय भी 
किस प्रकार जीवन यापन करे ? (कथं च राजा वतंत रोके कलुषता गते । 
कथमथंच्च धर्माच्च न हीयते परंतप ।॥ १३९।८) 


१२८ मारत-साविच्नी  [ १२. शान्तिपवं 


टस प्रश्न के उत्तरमे प्रजाओंके योगक्षेम ओर सूवृष्टि को र्य 
का मूल कहा गया हं । अतः उस प्रकार का भयंकर समय आं जाने पर 
राजा ओरं प्रजा दोनों यही कर सकते हैँ कि भपने विज्ञान या वृद्धिपे 
काम र| 

इसके समर्थन मे विश्वामित्र की कहानी दी गई हँ कि मूख से पीडित 
होकर उन्होने श्वपचो के गावि में कुत्ते का मांस लाकर अपने प्राणों की 
रक्षाकी । एसा करने में कोई पाप नहीं है, क्योकि आत्मा की रक्षा मुख्य 
धमं ह । अपनी आत्मा सवसे वडा मिव्रहै। आत्माप्रिय ओर पूज्यतम 
हं । उसको रक्षा करना ही धर्म हं । उसमें खाद्य-भखाद्य का विचार नहीं 
करना चाहिए । एसा विचार रखकर मनुष्य जीवन की रक्रा करे। यदि 
वह जीवित रहता हं, तो फिर बहुत-से कल्याण जोवन मे अते हँ ।' 

इसके उत्तर में प्रन उत्पनन होता हं कि यदि ब्राह्मण ऋषि के ट्ष 
कृत्ते का मांस-भक्षण ठीक मान लिया जाय, तो फिर दस्युभोंके लिए 
ओर कौन-सी मर्यादा रहेगी । घमं शब्द का अथं शिथिल हो जायगा । 
इसका समाधान यह्‌ कहकर किया गया ह कि ए परिस्थिति में बुद्ध 
शास्त्र को दुहाई देना ठोक नहीं, बल्कि बुद्धिसे उस गांठको खोरना 
चाहिए । इस विषय मे अनेक प्रकार से बुद्धियोंका विस्तार ऋषियों ने 
किया हं, उनके अनुसार काम करने का मनुष्य को अधिकार ह । राजा 
-को उचित है कि अनेक प्रकार की प्रज्ञाओं सेकाम ञे! लोक में जहाँ-तहां 
एसी प्रज्ञाएं भरी हुई हैँ । सव जगह उन्हं शास्त्र से सिद्ध नहीं किया 
जाता । यह्‌ विचार-स्वातन्य का सिद्धान्त था। एक ओर शास्त्र हं । 
दूसरो ओर मनुष्य की प्रज्ञा अपनी समञ्-वृन्च से चरती है । बुद्धि पे 
उत्पन्न घमं का पालन भी एक विधान है । विजयेच्छ रोग बुद्धि का आश्य 
ङेकर विजय प्राप्त करते हं । धर्मं ॑कौ एक शाखा तहीं है, वह्‌ बहुत 





एतां उुद्धि समास्थाय जीवितव्यं सदा भवेत्‌ । 
जीवन्पुण्यमवाप्नोति भरो भद्राणि पस्यति ॥ (१६९।९३) 
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शाखाओं वाला महावृक्ष ह 1 ( नेकशाखेन धमेण राज्ञां धमो विधीयते ) 
अपनी जा के अनुसार धमंका पालन ठीक मार्गं है) नहींतो क्य 
हए कम का रोग उल्टा अथ लख्गा लेते हं । कू व्यित सम्यग्‌ विज्ञानी 
होते हं ओर कुछ मिथ्या विज्ञानी । जिसमे जैसी वुद्धि होती हे, उसी के 
अनुसार वह वेसा करता है । धमं के लुटेरे शस्त्र को भी चुराठ्ेतेहैं। 
सौर, वे अथ को उल्टे-पुलटे रूप मेँ रखते हँ 1 शास्त्र मे दोष निकालने 
वाले एसे व्यक्ति शास््रके चोर होतेहँ। वै.दूरेकौ विद्या की निन्दा 
करके अपनी विद्या को ठीक बताते हुं । एसे लोग द्िद्या केचने वाले वनियें 
हं । वाणीकी छुरीसेवे विद्या के फल को निचोडज्ते हं! ऊपर जो 
कठा गया ह वह वृहस्पति के लोकायत मत को लक्ष्य करके कटा गया है ।' 
धम के ति्णय में शास्व का कुछ प्रमाण नहीं ह । धर्मं मनुष्य को निजी 
वुद्धि पर निर्भरह । पूर्वकाल में शुक्राचायं के राजघमं में शास्त्र ओौर 
बुद्धि इन दोनों को प्रमाण माना गया था। 

६स अध्याय मे बुद्धि स्वातन्त्य पर जो.इतना बर दिया गया ह ओर 
धम-कमं के निणय मे उसकी स्वसे अधिक दृहाई दी गई हं, वह बाहर से 
आए हुए शक-कुषाण-वंशी राजाओं कौ राजनीति जान पड़ती हं । मारवा 
के क्षत्रप, मथुरा ओर तक्षशिला के क्षत्रप यवन ओर यूनानी राजनीति 
के मानने वाठ थें । उन्हीं के सिद्धान्तो का अध्याय १४० मं प्रतिपादन 
ज्ञात होता ह । किन्तु इस विषय में अधिक अन्वेषण की आवश्यकता ह } 

अष्याय १४१-१४५ मे जो कपोत-कपोती के आतिथ्य घमं का ज्वलत 
दुष्टान्त ह, वह भी उन्हीं कौ कहानियों से छया गया जान पड़ता हू । 
दष्टान्त में कहा गया हं कि पड पर धोसला वना कर रहते हुए कपोत- 
दती ते पेड के नीचे आए हृए एक बहेलिये को अपना अतिथि मानकर 
उसकी क्षुधा निवृत्ति के किए अपने शरीर का मांस दे दिया । इसके पुण्य 
फ़ल से वे दोनों विमान मे, बेठकर स्वगं चरे गए । यह आख्यान अभिप्राय 





१, इति बादस्पतं ज्ञानं प्रोवाच मघवा स्वयम्‌ । (अ० १४०।१७) 
९ 


१३० भारत-साविद्री [ १२. श्ान्तिपवं 


व आयरर का जातक- 


मौर भाषाशेटी की दुष्टिसे उसी युग ज 
टै जैसी दिव्यावदान के 


माला लिखी गई, इसकी त्याग वत्ति वं 
चन्द्रप्रम राजा के शिरोदान की। 


काह 
मी ह्‌ 


राजा के आपद्‌ धम का एक दृष्टान्त जनमेजय की कहानी ह जिसे 
बरह्म हत्या कापाप ल्गाथा। ऋषि इन्द्रोतने राजासे अङ्वमेध यन्न 
कराया, जिससे वह्‌ पाप से मुक्त हो गया । (अ० १४८) 

अध्याय १४९ मे गृघ्र-गोमायु संवादके रूपमे अनिवेंद के सिद्धान्त 
का निरूपण करिया गया हैँ (अनिवदः सदा कार्यो निर्वेदाद्धिकुतः सुखम्‌ । 
१४९।६२) । कथा हं कि एक ब्राह्मण बालक मर गया थः, किन्तु शिव 
कोषरपासे वह पुनः जौवित हो गया । एसा जान पडताहै कि इस प्रक- 
रण में बौद्धो के विज्ञानवाद का निरूपण किया गयाहै। वृह विज्ञान दही 
मानों मृतक-संजीवनी थी । गृध्र ओर गोमायू दोनों विज्ञानवाद के विदान्‌ 
थे । (तयोविंक्ञान विदुषोदधयोः १४९।१०४) । विशेषतः सियार के वाक्य ओर 
तक विज्ञानवाद के समर्थन मे ही थे। वौद्धों के ^टगारोवाद सुत्तन्त' ओर 
शान्तिपव के अध्याय १४९ मे वणित इन््र-श्युगाल संवाद की सामग्री भी 
इस विषय मे द्रष्टव्य हूं । 


; ८८ `? 
 षरज्ञादशन में गुणों की मान्यता ओर दोष 
अध्याय १५०.१५१ मँ एक बहुत ही मनोहर कहानी दी गयी है । 
उसक्रा उदर्य यहो वत्ताना है कि बल्वान्‌ रात्र से लोहा देकर भी दर्बङ 


राजा प्रज्ञाया बुद्धिके जोर से कंसे अपनी र्ता कर सकता > । कटतं हं 
कि हिमाख्य में सेम का एक वडा पेड था। उसके गुह , शाखा ओर पत्तं 


सन सकुशल रखकर नारद ने पृचछा कि पहाड़ की चोटियों भौर बड़-बड़ं ` 


वृक्षा का उखाड़ फकने वाङ बलवान वाय कँ होते हए तुम इतनी अच्छी 
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दशामंकंसेहो? सेमल ने कटा, “मै वृद्धि के वल से अपनी रक्षा करता 
हं ।'“ यह सुनकर नारद ने वायु से चुगली खाई, जिसे सुनकर वायु क्रद्ध 
हुआ ओर सेमल पर चकाई करने के किए उस जंगल में आया । यह देख 
कर सेमल ने सोचा, कोई दूसरा वन्न मेरे समान वद्धिमान नहींहि। चै 
अपने बुद्धिर से इस भयको पार कर्मा 

तव सेमल ने अपनी पत्तियां, टहनियाँ ओर शाखाएं गिरा दीं । वह 
मोटे गृहोंके साथटूठ मात्र वन गया। उसने मृस्कृराकर वायुका 
मुकावला करिया ओर वायु का अन्धड़ उसका कुछ न विगाड सका । अच्छी 
नीति तो यहीहं कि दवर वलवान्‌ के साथवैरन करे, किन्तु यदि मौका 
पड ही जायतो बुद्धि से अपनी रक्षा करनी चाहिए । 

लोभ 

प्रन यह्‌ उठाया गया हं कि राजा के सनसे बड़े पापों सें कौन वड़ा 
पापरहं? उत्तरम कहागयाहं कि खोभ सवसे बा दुष्कर्म है) लोभ 
से क्राध, लोभसे काम, लोभ से मोह, माया, अभिमान, अकड़, जु, 
लज्जा का परित्याग, श्री ताश्च ओर्‌ धमं संक्षय, चिन्ा ओर अप्रज्ञता सभी 
कुछ लोभसेटो जाता हें। 

अन्याय, वितक, विकर्म, कूट विद्या आदि, रूप ओर एेड्वर्य का मद, 
सव मं अविद्वास, कुटिलता, सव में अयुक्तता ओर अभिद्रोह, पराये 
घन का हरण, परस्त्री पर कुद्ष्ठि, वाग्वेग, मानस वेग, निन्दा वेग, 
काम ओर भूख का वेग. दारुण मृत्यु, ईर्ष्या वेग, मिथ्या वेग, रस लोल 
पता, श्रोत्र वेग, निन्दा ओर शेख, मात्सर्यं, दष्कमं, सव तरह का साहस 
ये सव लोभ से उत्पन्न हो जाते हु । बुहा होता हुअ भी व्यक्ति इन्हं नहीं 
छोडता । जितना अधिक मिल्ताहं, उतनाही अधिक लोभ वदता हँ, 


भ 


१. किंतु बुद्धया समो नास्ति मम कश्चिद्वनस्पतिः, 
तदहं बुद्धिमास्थाय भयं मोक्ष्ये समीरणात्‌ ॥ (१५१।१६) 
~ १ 
२. तस्माद्वैरं न कुर्वीत दुबेरो बरुबरत्तरेः । (१५१।२७) 


१३२ भारत-साविनत्री [ १२. शान्तिपवं 


जिस प्रकार समुद्र का पाट बड़ी-बड़ी नदियों केजल्से भौ प्रानी 
भरता । अतएव अपने आप को जीतकर लोभ को वश मे करना चाहिए। 
शास्त्रों के पण्डित भी, वड़ लोगों के वड़-वड़े संशयों को अपनी बुद्धि से 
काटने वाठे व्यवितिभी खोभके जालमे फसजाते हं) एेसे लोग अपने- 
अपने स्रं लगाकर संसार को मूडक्ते हं ` 
एक सनातन मागं को मेटकर अपने युकिति वसे वे धर्मं की सेकडों 
राह निकालदेतेहं 1 लोम से ग्रस्त होकर वे संस्था को बेच डालते 
हुं । लोभ से ग्रस्त बुद्धि वाटे लोगों मे दपं, क्रोध, मद, स्वप्न, हर्षं, शोक, 
अतिमानिताये दोष भी आ जाते है| 
इसी प्रसंग मे प्रज्ञादर्शन के अनुयायौ बुद्धिमान्‌ व्यवितयों के गुणों की 
भो एक लम्बी सूची दी गई हं । जैसे शिष्टाचारप्रिय, दान्त, सुखदुःख मे 
समभाव वाले, सत्यपरायण, दाता, याचना रहित, दयावान, पितु, देवता 
मौर अतिथयो के प्रेमी, सर्वोपकारो, धीर, सर्वभूतहितकारी, सव कुछ दे 
डालने वाले, घम कार्यो मे पारंगत ओर अविचल, असंभिन्न-वृत्त, अव्रास- 
दायक, अरोद्र, सत्पथ मे स्थित, कामक्रोध रहित, निरहंकारी, सुव्रती, 
स्थिर ओर मर्यादावान्‌ व्यवितयों के पास जाकर धर्मके विषय सें प्रन करना 
चाहिए, क्योकि वे भूमि या यश के लिए धर्माचरण नहीं करते । वह्‌ तो 
उनका स्वभाव ही हो जाता ह । मय, क्रोध, चापल्य, शोक, धर्म का 
दिखावा, गुह्य, आदि उनमे नहीं होता । वे खोभ-मोह्‌ रहित होते ह 1 
(म० १५२) 





१, धमनैतंसिकाः छदा सुप्णान्ति ध्वजिनो जगत्‌ (१५२।१६) 
२. शिष्टास्तु परिष्ठच्छेथा यान्वक्ष्यामि सएचिव्रतान्‌ । 
येषु ब्रत्तिमयं नास्ति परलोकमयं न च ॥२०॥ 
नामिषेषु प्रसङ्गोऽस्ति न प्रियेष्वप्रियेषु च । 
शिष्टाचारः प्रियो येषु द्मो येषु प्रतिष्ठितः ॥२१॥ 


£ ५७ = _ ^ 
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जान 

लोभ का वर्णन करनेके वाद कहागयाहंकिउसोकादूसरासरूप्‌ 
अज्ञान हं 1 

अज्ञान के लक्षणय कहू गए र- 

राग, देष, मोह, हष, शोक, अभिमानिता, काम, क्रोघ, दप, तन्द्रा, 
आलस्य, इच्छा, द्रेष तथा दूसरे की वदती से जलन । 

लोभसे सव दोषञआ जते, इसलिए खोभका त्याग करता 
चाहिये । जनक, युवनाश्व, वृषादमि एवं प्रसेनजित्‌ ये राजा अपनो 
निर्छखोभिता से स्वगं के अधिकारी हृए । 

दम-प्ररांसा 

अ० १५४ में प्रन उठाया गया है कि लोक में भनेक दर्शन हँ ओर 
धर्म के अनेक पश्च ह, उन सवमें उत्तम कौन हं? इक्षका सुनिरिति 
सुखं दुःखं परं येषां सत्य येषां परायणम्‌ । 
दातारो न गृहीतारो दयावन्तस्थैव च ॥२२॥ 
पितृदेवातिथेयाश्च नित्योयुक्तास्तथव चख । 
सर्वोपकारिणो धीराः सवधर्मानुपारुकाः ॥२३॥ 
सवंभूतदिताश्चैव सवदेयाश्च भारत । 
नते चछ्यितुः शक्या धमव्यापारपारगाः ॥२४। 
न तेषां भिद्यते वत्तं यत्पुरा साधुभिः कृतम्‌ । 
न त्रासिनो न चपला न रौद्राः सत्पये स्थिताः ।॥२५॥ 
ते सेव्याः साधुभिर्नित्यं येष्वहिंसा प्रतिष्ठिता । 
कासक्रोधन्ययेता ये निममा निरदंषताः। 


सुव्रताः स्थिरमर्यादा तानुपास्व च पृच्छ च ।)२६॥। 
(अ० १५२ ) 


१, अक्ञानं चातिरोभश्चाप्येकं जानीहि पाथिव ! (१५२।९) 
२. महानयं धमंपथो बहुशाखश्च भारत । 
किं स्वदेवेह धर्माणामनुश्रे्टतमं मतम्‌ (11१५४।३।। ) 
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उत्तर दियागयाहं कि दम या विषयों से इन्द्रियजय यही सवे 
श्रेष्ठ ध्म पथ है-- 

धमस्य विधयो नैके तेते प्रोक्ता महर्षिभिः । 

स्वं स्वं विन्ञानमांश्रत्य दमस्तेषां परायणम्‌ ॥ { १५४।६ ) 

निरिचित दर्शन वलि वृद्ध लोग दमको हौ निःश्रेयस या मोक्ष कहते 
ह । व्रिशेषतः ब्राह्मण के किए दम ही सनातन धर्म हे । अदान्त की कोई 
क्रिया सिद्ध नहीं होती । दान, यज्ञ ओौर स्वाध्याय सभी से वटृकर दम है | 
दम तेज को वृद्धि करता है । दम परम पचित्रहै। लोकम दम के तुल्य 
मोर धमं नहींहै। दमस महान्‌ धमं प्राप्त होता है] दान्त व्यवित सुख 
से सोता मौर सुख से जागता है वह सुखपूर्वक लोक मे विचरण करता 
ठं ओर उसका मन प्रसन्न रहता है ! चारों आश्रमो के लिए दसकोही 
उत्तम त्रत कहा हं । दम के लक्षण इस प्रकार है-- 


शमा, वृत्ति, अटिसा, समता, सत्य, आर्जव, इन्द्रियो का निग्रह, दक्षता 


मृदुता, ही, भच॑चल्ता, अक्ृपणता, संतोष, प्रिय वचन, असंशय एवं अनसूया, 
इन सवका सम्मिलित नाम दम है ( एषां सञुदयो दमः )¶ 

दमयुक्त व्यक्ति इन दोषों से अपने को बचाता हे-काम, क्रोध, 
खोभ, दपं, स्तम्भ भौर विकत्थन, मोह, ईर्ष्या एवं अपमान । 

दान्त व्यवित समुद्र के तुल्य होता है 1 उसके चित्त को कभी मवरुदध 
नही किया जा सकता । मैत्र, शीलसंपन्च, अच्छे सहायकं से युक्त, विविध 
संगत से मुक्त, सुवृत्त, चोलसंपन्त, प्रसन्नात्मा, आत्मविद्‌ व्यित इस लोक 
मं सम्मान ओर परलोक भे सद्गति पाता ह । 

इसी के साथ दम मार्थं को ग्रहण करते वा वनधासो मुनि के जीवन 
का वणन क्रिया गया है । उसे भूतो का भय नहीं ओर भूतो को उसका 
भय नहीं होता । सव कर्मो का संन्यास करके, तप का संन्यास, विविध 


विधाओं का संन्यास भौर सवस्व का सं 


ध सन्यास करनं वाला व्यर्वित 
कामोकौ ओर पुनः न रौटकर यहां सम्मान ओर पड्चात्‌ स्वर्ण प्रप्त 


करता हं । दम का केवर एक ही दोष हे, अर्थात्‌ उस व्यवित की क्षमा देव 
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कर उसे खोग अशक्त मान लेते हँ । इसमे एक व्डागुणभी हं कि क्षमा- 
वान्‌ के लिये अधिक-मे-अधिक लोग सुलभ हो जाते हं ! दान्त व्यविति जहां 
रहता है, वहीं भरण्य ओर आश्रम बन जाता हं । (अ० १५४) 
तपःप्रंसा 

दमके प्रसंगमें तप को महिमा का वर्णन करिया गया है! प्रजापतिनें 
इस विद्व को तप से ही बनाया । उन ऋषियों ने तप से ही वेदों को प्राप्त 
किया 1 सिद्ध लोग तपसे ही तीनों लोकों को देखते है, ौर भौषधिर्या, 
तीनों विद्यां तपसे ही सिद्ध होती हैँ । सव साधनों का मक तपहं। 

जो द्ष््राप्य हो, जो समज्ञने में बुदिके लिए दुर्गम हो, जो कठिनाईसे 
वश मे आने योग्य हो, ओर सनके उत्साह से वाहरका हौ, वह्‌ सवतपसे 
पराप्त कियाजाताहै। तपकी चक्ति से बाहर कुछ नदीं हं। 

यद्यपि तप के वहत से मार्ग हँ, किन्तु निवृ्ति-पू्वक जीवन एवं अनन 
से बढ़कर कोई तप नहं । अहिसा, सत्यवचन, दान ओर इन्दरिय-निग्रह्‌ ये 
तप है, कितु अनशन से बढ़कर नहीं । ऋषि, देव, पितर, मनुष्य भौर पञ 
तथा जोर भौ जो चराचर श्राणी है, सव तपपरायण होकर तपसे ही सिद्धि 
प्राप्त करते है । तप से देवत्व भी मिक सकता ह । 

सत्य की प्रशंसा 

इस प्रसंग सें तप के अनन्तर सत्य के विषयमे प्रशन किया गया है । 
सत्य का क्या लक्षणह ओर उससे किस फर कौ प्राप्ति होती ह । सन्तो का 
घर्मं सत्य है । सत्य ही सनातन धसं हं 1 चारों वर्णो की अविकारित स्थिति 
सत्यसे ही प्राप्त होती ह! सत्यदही घर्म, तप ओर योग हं । सत्य ही 
सनातन घर्म है । सत्य हौ परम यज्ञ हं । सत्य ने सब प्रतिष्ठित ह । लोक, 
मे सत्य के १३ प्रकार ट 

सत्य, समता, दम, अमात्सर्यं, क्षमा, द्धो, तितिक्षा, अनसूया, त्याग, 
ध्यान, आर्य॑त्व, स्थिर धृति, एवं अहिसा 1 सत्य संदा अव्यय भौर अवि- 
कारी रहता है । योगसे सत्यक प्राप्ति होती हँ । सत्य को परिभाषा से 
आने वाले दूसरे गुण अमात्सर्यं, दान, धमं में संयम, प्रशान्त वचन, 
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ह्वी, तितिक्ना, क्षान्ति, स्तेह का त्याग, विषयों का त्याग, रागद्रेषका त्याग, 
वोतराग, शुभाशुभ कर्मं का निराकरण, सदा क्षमा ओर सत्य हैँ । पण्डित 
ही भय ओौर क्रोध से ऊपर उठ कर धृति प्राप्त करता है । मन, कर्म, भौर 
वाणी से सव मृतां मे अद्रोह का ओर अनुग्रह का भाव, यह सज्जन का 
लक्षण हं) सत्य की परिभाषा मे आने वाले गुणों का अन्त नहीं है 1 अतः 
ब्राह्मण, पितृगण ओर देवता सभी सत्य की प्रशंसा करते हैँ । सत्य से वडा 
धम नहीं ह भौर लू से वड़ा पाप नहीं है । धर्म की टेक सत्य ठे । इसलिए 
कभी सत्य का लोप नहीं करना चाहिए ।' दान, यज्ञ, ब्रत, अग्निहोत्र ओर 
वेद ये सब सत्य के रहने से ही पास आते है । 
क्रोधादि दोष निवृत्ति 

क्रोघ, काम, शोक, मोट, विवित्सा, परनिन्दा, मद, लोभ, मात्सय, 
ईर्ष्या, कुत्सा, असूया, कृपा, ये तेरह दोष मनुष्य कौ नंतिक हानि करते है। 
इससे दुःख ओर पाप होताहै। 

दोषों को उत्पत्ति के विषयमे कहते है कि लोभ से क्रोध होताहं। पर 
दोषों से क्रोष वदता ह । क्षमा से शान्त होताहं। श्री से लोभ को निवृत्ति 
हो जाती है । संकल्प से काम होता हं । सेवन से काम बढ़ता है । तत्व 
ज्ञान से वह्‌ दूर होता हे। अल्पबुद्धि पुरूषो को शास्त्रों मे विरोध लगता 
हं । कामना से वस्तुओं को प्राप्त करने कौ इच्छा बढ़ जाती है, जिसकी 
निवृत्ति तत्व-ज्ञान से ही होती है । प्रीति से शोकं होता ह । वियोग उस शोक 
का कारण वन नाता हं । जव प्रीति के किए कोड्‌ अर्थं नहीं रहता, तो 
व्यक्ति नष्ट हो जाता हे । लोभ ओौर क्रोध से अपने प्राण दूसरे के वशमें 
` हो जाते हँ । सव भूतो मे दया ओर नर्वद से अत्यन्त परवशता दूर होती 
हं । सत्य के त्याग से मात्सर्य उत्पत दुर होता हे ओर मनुष्य का मन 
महित मे लग जाता हे । साधुओं कौ सेवा से इसकी निवृत्ति हो जाती ह । 





१. नास्ति सतस्यापरो धर्मो नानृतास्पातकं परम्‌ । 
थतिरहिं २ है म 
` स्थितिहिं सत्यं धमेस्य तस्मार्सस्यं न रोपयेत्‌ ॥ ( १५६।२४ ) 
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कुल, ज्ञान ओर एेद्वयं से शरीरधारियों मे मद उत्पन्न हो जाताह। इन्दं 
के शुद्ध विज्ञान से मद चलाजातादे। काम ओर संघपं से ई््या होती 
है । प्रज्ञा के उदयसे ईर्ष्या हट जाती ह । देषपृणं असंगत वाक्यों से कुत्सा 
उत्पन्न हो जाती हं । उसका निराकरण उपेक्षासे हो जाता हे । यदि अप- 
कारी बलवान्‌ का प्रतिकार नहीं कियाजातातो असूयाहोतोहं मौर 
करुणा के भाव से उसकी निवृत्ति होती ह । कृपणो या दीनों को सदा देखते 
रहने से कृपा उत्पन्न होती है । धर्मनिष्ठा से वह शान्त हो जाती हं 1 इन्दु 
हौ जीतने से पाण्डवो की विजय ओर न जीतने से कौरवं को हार हुई । 
नृशंस या निष्टुर व्यक्ति के लक्षण 

अध्याय १५८ में नृरंस व्यवित के लक्षण बताये गये हँ । युधिष्ठिरने 
परनारम्भ करते हए कहा कि मेने दयालु या कृपावानके विषय मे तो सुना, 
किन्तु नृशंस व्यक्ति के लक्षण नहीं सुने । भीष्म ने उत्तर में किसी बहुत 
ही भयंकर व्यविति का चरित्र-चित्रण करते हुए उसे नृशंसता का नमूना 
वताया । 

जो मनोभावना को छिपाकर रखहा दँ ओौर जिसके कमं से उसका 
उदेश्य जाना जाता ह, जो आकरो करता है, जो दसरों को वन्वन मं 
डालता है ओर दूसरे भी जिसे बन्धन मे डालते हं, जो अपने दान का बखान 
करता है, जो सबसे टेढा बना रहता ह, जो क्षुद्र, शठ ओर अपकारी, भसं 
भोगी, अभिमानी, व्यसनी ओर शेखीखीर, सव पर दंकारीक, कठोर, मूखं 
ओर कृपण होता हं, जो अपने वर्ग को प्रशंसाकरतादै, जो आश्रमो से 
रेप करता हे, जो धर्मो का संकर या वर्णसंकर करता हं, जो सदा हिसामयं 
आचरण करता है, जिसमे कोई विशेष गुण नहीं होता, जिसमे बहत तरट्‌ 
का जठ भराहो, जो बहुत लोभी, निष्टु कर्मा, जो धमशील गुणवान्‌ को 
पापी समञ्ञता है, जो अपने स्वभाव के अनुसार किसी का विद्वास नहीं 
करता, जो प्रराए दोषों ओर रहस्थों का मण्डाफोड करता हं, आर्‌ 
उनके कार्यो सें विघ्न डार्ता है, जो अपने उपकारी को ठगिया ससज्ञता 
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हे, उपकारी को धन देकर संताप करता हं, जो स्वयं अच्छे सोजन करके 
दूसरों को नहीं देता, एसे व्यित को नृशंस कते हँ । एेसे नृशंस व्यक्ति 
को सदा दूर रक्खे ओर आप उससे दर रहै । (अ० १५८ ) 

अ० १५६ मं अनेक प्रकार के आचार-स्वरन, पाप ओर उनके 
प्रायरिचत्तो का वर्णन मानव धममशास्त्र अध्याय ११ के आधार पर किया 
गया हं । यहां अ० १५० से १५८ तक सत्य, तप अक्रोध, अलोकादि गुणों 
कीजो प्रसा भौर कुछ पापों को निन्दा पायी जाती है, वह प्रज्ञा दर्शन 
का विषय था। यह आवश्यकं समज्ञा जाताथा कि प्राज्न या पण्डित को 
न केवल इस विषय का ज्ञान होना चाहिए्‌। वल्कि ये गुण उसके जीवन सें 
भी आने चाहिए । तमौ वह स्वयं आपत्ति से वच कर लोगों को वचा 
सकता हं 1 इसौ कारण यह्‌ प्रकरण आपद्धर्मं के अंत में संकलित कर दिया 
गया 1 

नृशंस व्यवित का घोर रूप बता कर तलवार की उत्पत्ति का लम्बा 
वर्णन किया गया हँ 1 भीष्म ओर युधिष्ठिर को संवाद के पुछल्ले के रूप 
म माीपुत्र नक्रुल ने प्रन किया क्रि त्वार की उत्पत्ति कसे हई ? भीष्म 
ने बताया किसव हथियारों से तलवार बट्कर हे । उसकी उत्पत्ति के विषय 
म एसा कटा जाता है कि पूर्व युग मे देवासुरो मे घोर युद्ध हुआ । उसमें 
देवों कौ बुरी हात हई । तव ब्रह्मा ते तलवार का दर्शन किया, जो २२१ 
अगु वड़ो तर्वार थी । वह निरस कहलाथी । ब्रह्मा ने उसे शंकर को 
दिया । रुद्र ने उसे लेकर जो हडकम्प मचाया उससे चारों ओर काई-सी फट 
गई ओर असुरो का बुरा हार हो गया । तव स्र ने उसे विष्णुको दिया कि 
वे उससे संसार की रक्षा ओर पालन कर सके । उन न्दने उसे मारीचि को 
दिया ) सरीचि नें ऋपियों को, ऋषियोते इन्द्र को , इन्द्र ते लोकपालों को, 
सा १ सूर्यपुत्र मतु को, मनु ने क्षुप को, क्षुप ने इष्वाङ्क को, इश्वाकृ 
० श को, आयु ने नहुष को, नहुष ने ययाति को, 
ययाति ने पर को, पूरु ने आमूर्तरथस को, उसने भमिशय को , उसने दुःषन्त- 


€+ 


पुत्र भरत को, भरत ने एेडविड को, एेडविड ने घुन्धुमार को, धुन्धुमार नें 


क, 
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काम्बोज को, काम्बोज ने मुचुकुन्द को, मुचुकुन्द ने मरुत्त को, मरुत्त ते 
रैवत को, रेवत ने युवनाश्व को, युवनाइवने रघु को, रघु ने हरिणाइव को, 
हरिणाइव ने गुनक को, शुनक ने उजीनर को, उशीनर ने भोजवंशी यादवों 
को, यादवों ने शिवि को, शिवि ने प्रतदत को, प्रतर्दन ने अष्टक को, उसने 
रुशदरव को, रुशदद्व ने भरद्वाज को, उसने द्रोण को, द्रोणने कृप को, ओर 


करप से उसे आपने पाया (अ० १६० ) 

यहां रेखक ने यह्‌ ध्यान रक्खा हैँ क्रि तलवार की उत्पत्ति मं ब्रह्मा, 
शिव ओर विष्णु तीनों देवों ने भाग लिया ओर उसकी परम्परा जीवित 
रखने मे सृयवंश, चन्द्रवंश, पूरुवंश, यदुवंश के राजाओों एवं भरष्राज, द्रोण, 
कृपाचार्य आदि क्षत्र-ब्राहमणों ते भाग लिया ओर अन्त मं वह तलवार 
युधिष्ठिर के हाथ में आयी, जिससे धमराज्य की स्थापना हुई 

राजघ प्रकरण का कगभग अन्त करते हुए एक महत्वपृणं प्रन यह्‌ 
उठाया गया क्रि त्रिवर्ग मे कौन छोटा भौर कौन वड़ा है ? (अ० १६१) इस 
पर भीष्म चुप रटे, पर विदुर ने धमं को त्रिं सं रेष्ठ वताया 1 धमस 
ऋषियों ने इस लोक को पार किया । धमं में ही यहे रोक प्रतिष्ठित ह । 
धर्म से देवताओं ते स्वर्ग पाया। धर्ममे ही अथं भी संनिविष्ट हं। घमं 
को मनोपी श्रेष्ठ, अर्थं को मध्यम ओर काम को अघम कहते हं । 

इसके वाद अर्जुन ते अथं को प्रशंसा को। यह्‌ भमि कर्मभूमि हं, यहां 
वार्तां था अर्थशास्त्र प्रशंसनीय है ( कसंमूमिरियं राजन्‌ इह वार्त 
प्रशस्यते ) । कृषि, वाणिज्य, गोरक्षा ओर विविध शिल्प ये सव अथ के 
अधीन हैँ । विना अथं के घम, काम तहीं हो सकते । विजयी अथवान्‌ 
व्यक्ति ही धमं को आराधना कर सक्ता है । वही कामका उपभोग भी 
कर सकता. ह । धर्म ओर काम दोनों अथं के भवयव हैँ । अथं सिद्धिसे 
दोनों की पूति होती है । अ्थसंपरन व्यवित की लोग ब्रह्मा की तरह पूजा 
करते ह ! रोग अपने-अपने रास्ते पर चलते है । कोई अथं चाहते ह, कोई 
स्वगं । 

अर्जुन की बात का नकर ओर सहदेव ने भी समर्थन क्या! त 
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भीम बोले कि मेरी सम्मत्तिमे काम त्रिवर्ग मे सवसे वडा हं । विना काम 
के कोई अर्थं नहीं चाहता । विना कामके कोई धमं कौ इच्छा नहीं 
करता। कामसे ही युक्त होकर ऋषि तपस्यामे लगे कि इससे स्वगके 
भोग से सुखी होगे । काम से संयुक्त मनुष्य स्वाध्याय करते हं, यज्ञ, दान 
करते हैँ एवं समुद्र यात्रा पर चले जाते हँ । कामके अनेकरूप हं । सव 
कुछ कामकाही विस्तारहं। न पहठे कभीथा, नदह ओर न भकव्ष्यमें 
काम से बढ़कर कुछ होगा । काम ही धम, अथं काआश्रयहं ) जंसे दही 
से नवनीत निकलता दहै, वैसे ही धमं ओर अथं काफल कामदहं) खटी से 
तेर भच्छाह। मट्ढेसे घृत अच्छाह। काष्ठसे फक भौर फर अच्छे 
ह, वैसे ही धमं, अथंसे काम अच्छा । 

कामकी चोट बड़ी गहरी होती हं। सुन्दर स्त्रियोकेरूप मेंकाम 
का धावा होने पर कोई ठहर नहीं पाता । मेरी तो एेसी सम्मति हं, पर 
मच्छातो यहहं कि त्रिवर्गं करा एक साथ संतुलित सेवन किया जाय । यहं 
सुनकर युधिष्ठिर कहा, “शास्त्रों की राय अलग-अलग ह मैं समञ्चता हूं 
कि जो धम, अर्थं, काम इन तीनों मे नहीं फंसता, उसका जीवन अच्छा 
त 

योबेन पपे निरतोन पुण्ये 
नाथं न धमे मनुजो न कामे । 
विसुक्तदोषः समलोष्टकाञ्चनः 
स सुच्यते दुःखसुखाथसिद्धेः ।। (१६१।४२) 

पाप ओर्‌ पुण्यको, मिह के ठेठे ओर सोने को एवं धर्म, अर्थं भौर 
काम को एक सा सम्ञने वाला व्यवित अच्छा है । पर उसे दोषों से रहित 
होना चाहिए । इसके वाद उन्होने भीष्म की अर्थं युक्त वाणो की प्रशंसा 
की] ( म० १६२ ) 

कृतघ्न को निन्दा 

राजनीति शास्त्र के अन्त मे एक एसे व्यविति के विषय में प्रदन किया 

गया, जिसमें नीति भौर आचार के सभी दोष होते हैँ ओर जो आगे-पी 


ना 


ग ~य 
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गुप्त-प्रकट समी तरह से हिसा भौर प्रहार करता हे। एेसे न्यवित की 
राजनैतिक संज्ञा कृतघ्न है । कोई भीएेसादोष नहींजो कृतघ्नमनत 
पाया जाता हो । कृतघ्न के लक्षण विस्तारसे कहे गएहं। 
इसके विपरीत कुरीन, वाक्य-सम्पन्न, ज्ञान-विज्ञान मं निपृण, 
मित्रज्ञ, कृतज्ञ, सर्वज्ञ, शोक-रहित, माधुर्ययुक्त, सत्यसंध, जितेन्द्रिय, 
व्यायामशील, रूपवान्‌, गुण-सम्पन्न, दोपविहीन, खेदरहित, यथाशक्ति कायं 
करनेवाले, शास्त्रों के अथं में निपुण, कायं-परायण, विश्वस्त, वन्धुवत्सल, 
मिदर ओर सोने को समान माननेवाठे, अभिमान-रहित, स्वाम्यथपरा- 
यण-एेमे श्रेष्ठ पुरुषों से राजा को संधि करनी चाहिए ओर दढ टकर 
उनका संग्रह करना चाहिए । सदा शास्त्रों पर आरूढ़ रहने वाला, जित- 
क्रोध, वलवान्‌, रणप्रिय, क्षमायुक्त, शीट-सम्पन्न पुरुप संवि के योग्य हं । 
अन्त में कृतघ्नता कौ चरम सीमा दिखाने के किए एक कहानी कही 
गई । मध्य देश का कोई ब्राह्मण उत्तर दिशामे म्लेच्छों के देश मे गया। 
वहां वह॒ शबरो के प्राममें वस गया। वहां दस्मुराज से उसे धन ओर 
जीविका मिल गई । फर कभी समुद्र की ओर जाने वले एक साथ के 
साथ वह पूर्व दिश्ामे समुद्रके तट पर रहने वाले किसी दिव्य पक्षी के 
घर पहुंचा भौर उससे अपनी निधनता का हाल कहा । पक्षी ने उसे अपने 
मित्र एक महात्मा राक्षस के यहां मेज दिया भौर यह भी कहा कि राक्षस 
उसे वहत धन देगा । एसा ही हजा । उक्त धन को लेकर वह पक्षिराज 
के पास आया । वहाँ मार्गं में भोजन के किए मांस की कलिप्सासे उसने 
पक्षिराज को मौ मार डाला। भपने मित्र का वध सुनकर राक्षस को बहुत 
दुःख हुआ ओर उसने ब्राह्मण के बहुत से टुकडे करवा कर उसका मांस 
दस्यओं को दे दिया । पर दस्युओं ते कृतघ्न का मांस नहीं खाया तया 
डो ते भी उसे नहीं दुभा । तव देवों की गो सुरभिके फेन से पक्षिराज 
श नि हो गए ओर उनके कहने से देवराज इन्द्र ने ब्राह्मेण को भो अमुत 
छिडक कर जीवित कर दिया । पक्षीराज ने वह्‌ सुवणं ओर धन उस कृतघ्न 
ब्राह्मण देकर उसे उसके घर भेज दिया । इस कहानी में कृतघ्न व्थवित के 
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पाप की पराकाष्ठा दिखाई गई ह । इस प्रकार राजधमं से संवधित आपद्‌- 
घर्म का प्रकरण समाप्त हुआ ] 

जो लोभो, क्रर, धमत्यागो, कपटी, शठ, क्षुद्र, पापाचारी, सव पर 
सन्देह करने वाका, आलसी, दीर्घसूत्री, कुटिल, निन्दित, गुरुपत्तनीगामी, 
संकट के समय साथ छोडकर चल देने वाला, दुरात्मा, निलञ्ज, सव ओर 
पाप पूर्णं दृष्टि डालने वाला, नास्तिक, वेदों को निन्दा करने वाला, इद्द्रियों 
को बुला छोडकर जगत्‌ में इच्छानुसार विचरते वाटा, लूटा, सवके देष 
का पात्र, अपनी प्रतिज्ञा पर स्थिर न रहने वाका, चुगरुखोर, अपवित्र 
बुद्धि वाला, ईर्ष्या, पापपूणं विचार रखने वाला, दुष्ट स्वभाव वाखा, मन 
को वश में न रखने वाला, नृशंस, धृतं, मित्रों कौ बुराई करने वाला, सदा 
दूसरों के धन को लेने की इच्छा रखनेवाला, यथाशक्ति देने वाले पर भी 
संतुष्ट न रहने वाला, मन्दबुद्धि, मित्र को भी सदा धेयं से विचलित करने 
वाछा, असावधान, वेमौके क्रोध करने वाला, अकस्मात्‌ विरोधी होकर 
कल्याणकारी सुहृदो को भी व्याग देने वाला, अनजान मे थोडा-साभी 
अपराध वन जाने पर मित्र का अतिष्टकरनेवाला, पापो, अपना काम वनाने 
के ल्एिहीमित्रोंसे मेरु रखने वाखा, वास्तव मे मिव्रद्रेषो, मुख से मित्रता 
की बातं करके भीतर सेशत्रु भाव रखने वाला, कूटिक दृष्टिसे देखनेवाला, 
विपरीतदर्ी, भराई से कभी पीछे न हटने वाले मिच्रकोभी त्याग देने 
वाला, शराबी, हषी, क्रोधी, निदयी, क्रर, दूसरों को सताने वाला, मित्र- 
द्रोही प्राणियों कौ हिसामे तत्पर रहने वाला करतघ्न तथा नोच हो, ससार 
मे एसे मनुष्य के साथ कमी सन्धि नहीं करनी चाहिए । 


[ शान्तिपवं का आपद्धम पव समाप्त हुजा ] 
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मीक्षधसं का अथं ओरं विभिन दष्टियां 

शान्तिपर्व का तीसरा भाग मोक्षधर्म पर्व के नाम से प्रसि हं 1 यह 
परिमाणे राजधमं ओर आषद्धमं को मिलाकर दोनों सेवडाह। 
यह गान्तिपव का हीरक हं। इसके १८६ अध्यायो मे घमं जीर दरशन की 
सामग्री का अपरिमित भण्डार हं । उसके तीन स्तर हं । पह्ठे स्तर मे करई 
नास्तिक मतो का उल्टेख है, जिनका वणन वौद्ध साहित्य में मिलता है, 
जसे नियतिवाद, अक्रियावाद । इसी के साथ ब्रह्ममूलक आस्तिक दान 
काभी विस्तारसे विवेचन हं। दूसरे स्तरके कितने ही अध्यायोंमें 
सांख्य मौर योग, इन दो ददानो का वणन ह । तीसरे मे पञ्चरात्र, भागवत 


या नारायण-घर्म का वर्णन है । (अ० ३२१-३५३ ) 
उसयुगकी बली यह थी कि अनेक आचायं मोक्ष-प्राप्ति के लियं 


अपना-अपना सत प्रकट करते थे ओर अपने शिष्यां म उसका प्रचार 
करते थे। उनका तथाकथित उह्‌श्य मोक्ष-प्राप्तिथा। इसीलिए उन्हं 
मोक्ष-धर्मं शीर्षक के अन्दर संगृहीत क्या गयाहे। मोक्षकीही संज्ञा 
प्रम गति थी । यह उल्केखनोय हैँ करि पाणिनि ने इन मतो का वर्गीकरण 
करते हए इन्हं आस्तिक, नास्तिक ओर दैष्टिक (= नियतिवाद) मति कहा 
है । म्तिकोही दष्टिया दिदि कहा जाता था । दृष्टि का अथ दृष्टिकोण 
अर्थात्‌ मोक्ष या जीवन के विषय मे एक अभिमत या ज्ञापन हं । यह्‌ भी 
स्मरणीय है कि इस प्रकार के संकड़ों मत थे ओर उनमें परस्पर आदान- 
प्रदान भो खव रहता था । अतः एक-एक भाचाय को दृष्टि के अन्तगत 
एक मख्य मत के अतिरिक्त कई अवान्तर मतो का संस्पशं भी रहता था । 


इन सिद्धान्तो में से कुछके वारे मं नीचं बतायाजा रहाहं)। 
लोकपर्याय वाद _ 
लोक मे सब घटनाएं बारी-बारी से होती हं। यही लोकपर्याय 
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वत्तान्त है, जिसे हम अपने चारों ओर घटित होता हुमा देखते हं । सुख 
के वाद द्‌ःख ओर द्ःख के बाद सुख आतादह। हम देखते हं कि कोई 
द्‌ःख में फसा है गौर कोई सुख में लाहारोट हौ रहा ह, पर इसका कोई 
निरिचित कारण नहीं बताया जा सकता । आत्मा भी अपना नहीं हं ओर 
कभी हो भी सकताहै। एसे ही सारी पृथ्वौ कभी अपनी होती हं, कभी दुसरे 
की] वद्धि, तप. समाधि, ज्ञान, श्चुत इन्हुं प्राप्त करके भी विवादया दुःख 
हो सकता है । इस प्रकार की बुद्धि रखनसे मुज्ञ न हष हाताह, 
शोक 1 सै समानत“ कि इस जीवन में संयोग ओौर वियोग, संचय ओर 
व्यय दोनों अवद्यंभावी हैँ । जैसे पानी में तरते दो काठ मिलकर अख्ग 
हो जाते है, वैसे ही प्राणी मिलते हैँ भौर विच्ृडते हँ । इसलिये पुत्रपौत्र 
वन्धु-वान्धवों से स्नेह नहीं करना चादिए, क्यों कि एक-न-एक दिन उनसे 
अलग होना पड़ेगा । यह जीव किसी अदृष्टस्रोतसे भाया हं ओर अदृष्ट 
मेही जा मिलेगा | 

हम देखते हँ कि सुख-दु:ख-समत्व, हषं-शोक-समत्व भौर अन्यक्त 
आदिकं जो सिद्धान्त गीता में ह, वे लगभग यही हैं । तुष्णासे दुःख होता 


१. हष्यन्तमवसीदन्तं सुखदुःखविपयये । 
आत्मानमनुञशोचामि यो ममेष हृदि स्थितः ॥ 
आत्मापि चायं न मम सवां वा पृथिवी मम ॥१३॥ 
यथा मम तथान्येषामिति बुद्धया न ने व्यथा । 
एतां बुद्धिमहं प्राप्य न प्रह्ष्ये न च व्यथे ॥१४।। 
यथा काष्ठ च काष्टं च समेयातां महोदधौ । 
समेव्य च व्यपेतायां तद्वद्‌ मतसमागमः ॥१५।। 
एव॒ पुन्रपोत्राश्च क्ञातयो वान्धवास्तथा | 
तषु स्नेहो न कतन्यो विप्रयोगो हि ते ध्रवम्‌ ॥१६॥ 
अदशनादापतित पुनश्चादश्नं गतः । 

न त्वासावेद्‌न त्वत कः. सन्कमनुशोचसि ॥१७।। 
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है । इससे सूचित होता ह कि तृष्णा को दुःख मानने कामत भी इसके 
साथ था, जिमे बुद्ध ने स्वीकार किया । 

यहां आगे कहा गया हँ, सुखके अनन्तर दुःख ओर दुःख के अन- 
न्तर सुख आता है 1 न नित्य कोई व्यक्ति सुखी देखा जाता है, न नित्य 
दुःखी ही । मित्रों से सदा सुख ओौर शत्रुओं से सदा दुःख नहीं होता । 
परज्ञासे सव अर्थं मिल जाय ओर धन से सुख मिल जाय, यह भी निश्चित 
नहीं है" एसा जान पडता है, यहां इस मत में प्रज्ञावाद पर भो 
एक हल्की चोट की गर्ह । इस मतके अनुयायी प्रज्ञाके किए कुछ 
आस्था रखते थे, पर उसको भी छोक के घूमते हुए पिये के अनुसार ही 
स्थान देते थे । प्रज्ञा कभी काम बनाती है, कभी नहीं । बुद्धि से धन मिलता 
है ओर मूर्खतासे दरिद्रताहौी, यह्‌ भी निरिचत तथ्य नहींहं। §से तो 
लोकपर्याय ही कहा जा सकता है । ज्ञात होता ह यह लोकपर्याय काल- 
पर्याय का हौ एक पुचल्ला था, जिसके दृष्टान्त छोक जीवन में भरे पड़े 
है । हो सकता है, इसके प्रतिपादन में लोकायत आचार्यो का भी कुछ 
हाथदहो जो होने वाला सुख दहं, वह बुद्धिमान्‌ भौर मृढ को, शूर ओर 
कायर को, जड़ ओौर कवि को, दुव ओर बलवान्‌ को स्वयमेव प्राप्त हो 
जाता है । बच्डा, ग्वाला, स्वाम, ये चारों गाय को अपनी मानते हं, पर 
जो उसका दूध पीये, गाय उसीकी है । एेसे टी जीवन में सुख-संपत्ति कौ 





१. सुखास्संजायते दुःखमेवमेतत्पुनः पुनः । 
सुखस्यान्तरं॒दुःखं दुःखस्यान्तरं खम्‌ ॥१८॥ 
सुखाच्वं दुःखमापन्नः पुनरापत्स्यसे सुखम्‌ । 

न नित्यं कभते दुःखं न निव्यं रमते सुखम्‌ ॥९९॥ 
नार सुखाय सुहृदो नारू दु-खाय शत्रवः 1 
न च प्रज्ञारसर्थानां न सुखानामरू धनम्‌ ।॥२०॥ 
न॒ जुद्धिधनलाभाय न जाञ्यमस्छद्यये 
लोकपर्यायव्रत्तान्तं प्राह्धो जानाति ने तरः ॥२१॥ 


१० 
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सामग्रीहं। जो बहुत मूढै, वे सूखी रहते हँ । जो बहुत बुद्धिमान्‌ है 
वे मी सुखी हं । ठेकिन जो बीचमें हं, उन्हं दुःख व्याप्तता है । मढ सदा 
मौज करते हं, जसे देवता स्वगं मे। हृदय का अपराजित भावडइस मत की 
विशेषता थौ । दुःख होया सुख, हषं या शकवित हो, मनुष्य को चाहिए 
कि अपने हृदय का अपराजित भाव न खोये भौर जो परिस्थिति आवे, 
उसका सामना करे 1२ इसी मत के साथ तष्णाक्षय का भी सिद्धान्त थां। 
तृष्णाक्षय से महत्‌ दिग्य सुख या मोक्ष की प्राप्ति होती ह । पर्वं जन्मका 
किया हा कम इस जन्म मं अवश्य फल देता है ओौर उसी से सुख-दुःख 
ओौर प्रिय-अप्रिय प्रस्ग आते हैँ । जव व्यवित कए के समान इन्द्रियों को 
विषयों से समेट ठेता हं, तव वह॒ आत्मज्योति आत्माराम वन जाता 
हं । ममत्व परिताप का कारणं । जव वह क्रिंसीसे भय नहीं करता 
मौर लोग उससे भय नहीं करते, जव वह इच्छा ओर देष नहीं करता, तव 
ब्रहम स्वरूप हो जाता हं । एसे व्यवित को प्रशान्तात्मा कहते हैँ ।3 
१. उद्धिमन्तं च मूढं च श्चुरं भीरं जडं कविम्‌ । 
टुवरू बह्छवन्त च मागिनं भजते सुखम्‌ ॥२२॥ 
धेनुव्सस्य गोपस्य स्वामिनस्तस्करस्य च | 
पयः पिवति यस्तस्या धेनुस्तस्येति निश्चयः | २३॥ 
ये च मूढतमा रोकेये च बुद्धे परं गताः । 
ते नराः सुखमेधन्ते किलङ्यत्यन्तरितो जनः ॥२४॥ 
२. सुख वायदि वादुभ्खं द्वेष्यं वा यदिवा प्रियम्‌ | 
प्रक्ष प्राप्तमुपासीत हृदयेनापराजितः ॥३०॥ 
२. यच्च कामसुखं रोके यच्च दिव्यं महत्सुखम्‌ । 
वप्णाक्षयञुखस्यते नाहतः षोडश कलाम्‌ ॥३६॥ 
वहत कम छम वा यदि वा ज्युमम्‌ । 
गर्त मूढ तश्रा शुरं मजते यादृशं कृतम्‌ ॥३७॥ 
एवमव किर्तानि प्रियाण्येवाप्रियाणि च। 
जीवेषु परिवतन्ते दुःखानि च सुखानि च ॥३८॥ 
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ज्ञात होता है कि लोकपर्याय मत के अन्तगत कई अवान्तर मत थे। 
उन्हीं में तुष्णाक्षय ओर मन को सव्र ओर से आशारहित करने या नराय 
कामत भी था। पिगला वेद्या ने अपने आपको इसका दृष्टान्त बताया घा ! 
निराश व्यवित सुखसे सोता है, नराङ्य परम सुख हं । आशा को अनाशा 
वनाकर पिङ्गला सुख से सोती थी । (अ० १६८) 

मत्य ओर अमृत का दृष्टिकोण 
( अ० १६६) 

इस जीवन मे सबसे बडी घटना मृत्यु हं! वह आतीहं ओर वाघकी 
तरह उठाले जाती हं 1 जरा ओर व्याधि का अन्त मृत्यु मे होता हे । 
उससे बचने के लिए अमृत को साधनाही एक मात्र उपाय हं 1 अमृत 
की साधना ही जीवन का परम फलै । मृत्यु के निश्चित होने से 
यह शिक्षा छेनी चाहिए कि कक का काम आड करे ओर तीसरे पहर का 
प्रातः काल करल, वयों कि मुद्यु किसी कौ बाट नहीं देखती । मृत्यु ओर 
असत दोनों इसी मानव-देह में देखे जाते हँ । मोह से मृत्यु ओर सत्य से 
अमत की प्राप्ति होतीहै ।२ बौद्ध लोग भी जरा, रोग ओर मृत्यु इन तीनों 
भयो से सावधान करके निर्वाण सुख कौ प्राप्ति का उपदेश देते थ। 
वस्तुतः अमृत-मृत्युवाद वैदिक सिद्धान्त था । देवता मृत्यु स॒ ऊपर उठकर 





यदा संहरते कामान्कर्मोऽङ्गानीव सवशः । 
तदार्मञ्योतिरात्मा च आत्मन्येव प्रसीदति ॥४०॥ 
किंचिदेव ममत्वेन यदा मवति कल्पितम्‌ । 
तदेव परितापाथ सव संपद्यते तदा ॥४१॥। 
न बिमेति यदा चायं यदा चास्मान्न विभ्यति । 
यदा नेच्छति न द्वेष्टि बह्म संपद्यते तदा ॥७२॥ 
३. व्याघ्रः पञ्चमिवादाय खल्युरादाय गच्छति ।।१८॥ 
२. अश्तं चैव श्त्युश्च द्वयं देहे प्रतिष्ठितम्‌ । 
सस्थुमापद्यते मोहाव्सव्येनापद्यतेऽतस्‌ ॥२८॥ 
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अमरहौ गयेहं। मानवको भी सत्य ओौर यज्ञ, ब्रह्मचर्यं ओर संयमसे 
- अमर वनना चादि । उसी प्राचीन वीज से इस दृष्टिकोण का जन्म हुमा 
था। इस दिष्िया मतके साथकिसी का विवादन था। उद्योगपवं (अण 
४२।४) में सनत्सुजात ने भी इस दुष्टिकोण को माना हं । वहां प्रमादको 
मव्य भौर अप्रमाद को भमृत का पद माना गया हं, जसा धम्मपद के अप्प- 
मा वग्ग को पटी गाथा मे आया हं । जिसकी वाणी भौर मन संयत रहते 
ह, जो तप, त्याग भौर योग में निरत रहता ह, वह्‌ सव कुछ या अमृत पद 
पाजेताहं। 

आकिचन्य मत 

( अ० १७० ) 

आकिचन्य का अथं ह, सव प्रकार अकिचन बन जाना! पालि में इसे 

भआकिञ्चञ्ज कहा गया हं । जब मनुष्य का मन संसारके सव पदार्थोसे 
` अपने कोखींच ठेता हं, तव उसे आकिचन्य ब्रतधारी कहा जाता हे । वान- 
प्रस्थ ओर सन्यासियों के लिए यह जीवन का एक प्रकार था । इसके लिए 
व्यक्ति को अकामात्मा वनना चाहिए ।' 


अकिचन वृत्ति धारण करने से मनुष्य सुख पाता है । अक्रिचन सुख से 
सोता ओर सुख से जागता हं । लोक मे आकिचन्य हितकर, सुखकर भौर 
अनामय प्रकार हं । मेरी दृष्टि में शुद्ध आक्िचन्य के समान तीनों लोकों मे 
भौर कुछ नहीं हे । माकिचन्य ओौर राज्य को पल्डों मे रखकर तोला गया 

तो आकिचन्य हौ भारी निकला 1२ यहां स्पष्ट रूप से उपे दरिद्रत। कहा गया 


१. नवे चरसि यच्छेय आत्मनो वा यदीहसे । 
अकामात्मापि हि सदा धुरमुद्यम्य चैवहि ।॥ ६ ॥ 

२. अछिचनः परिपतन्सुखमास्वादयिष्यसि । 
अकिंचनः सुखं शेते समुत्तिष्ठति चैव हि ॥ ७ ॥ 
आकिंचन्यं सुखं रोके पथ्यं शिवमनामयम्‌ । 
अनमित्रमथो द्येतद्दुलमं सुरुभं सताम्‌ ॥ ८ ॥ 





॥ ९ 
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है, पर वह अपनी इच्छा से चुनी गई दरिद्रता है, विवशता से आई हुई निधनता 

नहीं 1 आकिचन्य का मूर अपरिग्रह ब्रत था । राजाकेल्एितो धनका 
नाश या मृत्यु भी संभव है, पर अक्रिचन के किए कोई भय या क्लेशं नहीं 
दोता । जो अपनी मृजा का तकिया बनाकर विना विदछछावन के सोता हे, 
स्वर्ग के देवता भी उससे सिहाते दँ । आकिचन्य घमं का मूक त्याग कहा 
गया है, जो यथाथं ह 1 शम्याक नामकं ब्राह्मण का त्यागमूकक आकिचन्य 
के विषय मे एेसा मत था। 


नियतिवाद 
( म० १७१ ) 
अध्याय १७१ में मङ्कि ऋषि के नियतिवाद का विस्तारसे वर्णन हु } 
मङ्किको ही बौद्ध ओर जेन ग्रन्थो म मखलि गोसाक कहा है! पाणिनि ने 
इन्हे मस्करी कहा है । नियति को दिष्टवाद मी कहा जाता था, जिसे 
पाणिनि ने दैष्टिक मत कहा है । दिष्ट का सीधा मथं थाभाग्य1 ` दिष्टया 
वर्धते भवान्‌" इस प्राचीन उक्ति मे वही दिष्टि शब्द है । दैष्टिक आचायं 
पुरुषार्थं के विरोधी थे । वे भाग्यको ही सब कुछ मानते थे । पतंजलि ने 
मस्करी शब्द की व्याख्या इसी प्रकार कौ ह-मा कृत कर्माणि मा कृत 
कर्माणि शान्तिः श्रेयसीत्याहातो मस्करी परिाजकः ( ६।१।१५४ \ । 
निर्वेद या ज्म या शान्ति का सिद्धान्त इस दशन मं मुख्य था । बौद्ध ओर 
जैन साहित्य मेँ मंखलि के मत का वर्णन हं, किन्तु शा न्तिपवं के इस अध्याय 
मे वह कहीं अधिक विस्तार से पाया जाता है । यहां कहा गयाहं कि इस 
दर्शन के पाच सिद्धान्त मुख्य थे, अर्थात्‌ 
१. सर्वसाम्य-सब भवस्थाओं मं समलव, 

प 

अररिंचनस्य द्धस्य उपपन्नस्य सवशः । 

अवेक्षमाणसखीहोकान्न तुस्यसुपलक्षये । ९ ॥ 

आकिंचन्यं च राज्यं च तुर्या समतोरूयम्‌ । 

अस्यस्व्यित दारिदयं राज्यादपि गुणाधिकम्‌ ॥१०॥ 


१५०  भारत-सावित्नी [ १२. शान्तिपवं 


२. अनायास-सव प्रकार के पुरुषाथं का निराकरण, 

३. सत्य वाक्य, 

४, नि्वेद-शम या शान्ति, 

५. अविवित्सा--अलोभ या अलिप्सा। 

अथवा किसी वस्तु को पानेकी इच्छा न करना ओर अपने को 
आकिचन्य मनोवृत्ति मे डाल लेना । 

नीह कि एक बार मङ्कि ऋषिने खेती करने के लिए दो वैल 

खरीदे । उन्हुं देख कर मार्ग मे वैठा हआ ऊंट भड़क गया ओौर उन्हं ग 
कर भाग निकला । इससे विल्ख कर मङ्कि ने कहा- शुद्धं हि देवमेवे- 


दमतो नास्ति पौरुषम्‌ । केवल दैव ही सव कुछ हं , हठपर्वंक किए पुरुषाथं 
से कोई लाभ नहीं | 


जो सुख चाहे, उसे निर्वेद को साधना करनी चाहिए 1 जिसके पास 
निवेद हं, वह सुख से सोता है। अर्थ-साधन कै प्रदि निराश्च व्यित ओर 
निवेंद-प्राप्त व्यक्त सुख से सोता है ।२ 

जनक के राजमहल से वन कौ ओर प्रस्थान करते हुए शुकदेव ने टोक 
कटाथा। जो सव कामोंको प्राप्त करलेया जो सब कामों को छोड दे, 
उन दोनों मे त्यागी वडा है । जितने लोभ है, उनका पार पठे कोई नहीं 
पा सका। शरीरके रहते मन्द तुरुष की तुष्णा बढती रहती है । सब 
विवित्सा या ङ्प्साभों से मनको हटाकर शम ओर निर्वेद में कगाना चाहिए 
कितनी ही वार छिप्सा ने तुञ्चे ठ्गा है, फिर मी निर्वेद नहीं प्राप्त करता ? 





१. सवसाम्यमनायासः सस्यवाक्यं च॒ भारत । 
निवेद्श्चाविवित्सा च यस्य स्यार सुखी नरः ॥ २ ॥ 
एतान्येव पदान्याहुः पञ्च वृद्धाः प्रद्यान्तये । 
एष स्वगश्च धमेश्च सुखं चानुत्तमं सताम्‌ ॥ ३ ॥ 

२. तस्मान्निवेद एवेह गन्तव्यः सुखमीप्सिता । 
सुखं स्वपिति निर्विण्णोनिराशश्चाथंसाधने ॥१४॥ 





| 
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व्यित को वित्तकामुक होकर लोभयुक्त नहीं होना चाहिए । पूर्वं के मौर 
वाद के लोग कामनाओं का अन्त नहीं पासके भमै सव कार्यो कात्याग 
करके अव प्रतिबुद्ध हो गया हूं । हे काम, मुके ज्ञात ह कि तुम संकल्प से 
उगते हो । मै अव संकल्प न कलरूगा, तो तुम्हारा मूल नष्ट हो जायगा 1 है 
काम, पाताल के समान तुम्हारा गड्ढा भरना कठिन हं । जव मै क्षमाहीन 
को श्चमा करूगा ओर हिसकों के प्रति अहिसा वरतुंगा 1 टेपरहित होकर 
अभ्रियो के लिए भी प्रिय वचन कहंगां । अव मैने निवंद, निर्वृति, तृप्त, 


शान्ति, सत्य, दम, क्षमा एवं सर्वभूतदया इन नियमों कीशरणलेलीह1ः 


{` जहौ सम्यकृञचकेनोक्तं सवतः परिखुच्यता । 
प्रतिष्ठता महारण्यं जनकस्य निवेशनात्‌ 114५1 
यः कामान्प्राप्नुवा्सर्वान्यश्र नान्कैवलस्त्यजत्‌ । 
प्रापणात्सवेकामानां परित्यागो विरिष्यते ॥ १६ 
नान्तं सर्वविवित्सानां गतपूर्वोऽस्ति कश्चन । 
हारीरे जोविते चेव तृष्णा मन्दस्य वधते ॥१७।। 
निवत॑स्व विवित्साभ्यः श्ास्यनिविंद्य मामक । 
असङ्कच्ासि निद्तो न च निर्विद्यसे तनो ॥॥१८॥ 
मा मां योजय रोभेन व्रृथा स्वं॒वित्तकाञुक ।१५॥। 
न पूर्व नापरे जातु कामानामन्तमाप्युवान्‌ । 
त्यक्तवा सर्वसमारम्भान्प्रति बुद्धोऽस्मि जागरमि ।।२२॥। 

२. काम जानामि ते मूर संकल्पाक्किरु जायसे । 

न त्वां संकल्पयिष्यामि समूलो न भविष्यसि ।२५॥ 
यहो इरोक बुद्ध के खख से धम्मप नं कहराया गया है । दे 


तण्हावग्ग, धम्मपद ३३४-३५६ । 
पातार्मिव दुष्पूरो मां दुःखेर्याक्तुमिच्छसि । 
नाहमद्य समावेष्टं शक्यः काम युनर्ूवया ॥॥२५। 
क्षमिष्येऽक्चसमाणानां न हिंसिष्ये च हिसितः। 
्ेष्यमुक्तः प्रियं वक्ष्यास्यनादत्य तदप्रियम्‌ ॥॥४२।५ 


१५२ मारत-साविन्नी [ १२. जञान्तिपवं 


इससे स्पष्ट हं कि इन सवका अन्तर्भाव मंखलि के निवंदम्‌ लक धर्म 
मं था इन्हं ब्रह्मप्राप्ति का लक्षण माना जाता था। 

अव मं शान्त भाव से निर्वाण-सुख को प्राप्त हो गया हं । खोक में 
जितने काम सुख हँ, वे तृष्णाक्षय से उत्पन्न होने वाले सुख की सोलहवीं 
कला के बरावर भी नहीं हँ । काम, क्रोध, लोम, मद, मोह, अहंकार इन 
छ्ठकोवशमें करके मेरा मन अव एसे सुखी है जैसे कोई यक्षं अपनी 
ममृत से घिरी ब्रह्मपुरी में सुखी होता हे । 


इस प्रकार के विचारों से मङ्कि को निर्वेद प्राप्त हमा मौर सव कामों 


क त्याग से उसे ब्रह्म सुख प्राप्त हुआ । इस विषय में जनक का अनुभवमभी 
प्रसिद्ध था--भेरे पास यद्यपि अनन्त धन हे, फिर भौ में अक्रिचन हूं । मेरा 
विश्वास ह करि सारी मिथिलाके भस्म हो जाने पर भी मेरा कुछ नहीं 
विगडता 

इस विषय मे राजा नहुष के गुरु वोध्य ऋषि की शिक्षा क। भी उल्टेख 
क्रिया जाता था। महाभारत के अनुसार धृतराष्टर नियत्तिवादी थे ओर 
मत्स्य पुराण मं नहुषपुत्र ययाति को नियतिवादी कहा गया ह ( मत्स्य 
९० ४२।४, १२) । अतः यह समीचीन है कि ययाति ते अपने पिता के 
राजङ्कुल मं हौ नियतिवाद को व्याख्या सुनी होगी । इसका निष्कर्ष यह्‌ 
ज्ञात होता हं करि मंखलि गोसाल के समय के बहुत पहले से दिष्टिवादी 
दशन की परम्परा चली आती थी, जिसे.मंखलि ते वहुत कुछ पल्लवित किया । 

नहुष ने प्रन किया, “निर्वेद से शान्ति मिरुती हं, शान्ति से प्रज्ञा त॒प्त 
हो जाती है, इसक्ए राम का उपदेश दीजिये 1” बोध्य ते कहा, “मेरा 
यही नियम है कि मैँकिसी को कछ आज्ञा नहीं देता, किन्तु मेरा जीवन ही 
उपदेश हं । मेने अपने लिए छह गुरु वनाये--पिद्धला वेश्या, करई पक्षी, 
चप, सारङ्ग, इषुकार तथा धान कूटने वारी कुमारौ । इनके कर्म को देख- 
कर मुज्ञ जो सीखना था मैने सीख लिया ।' 

इस भकार मङ्कि जरृषि, शुकदेव ओर बोध्य के दृष्टान्तो से नियतिवाद 
नामक दिद्धि या दाशंनिक सिद्धान्त का विवेचन किया गया है । 








० ^ ष्णा क 
दिनो कम क 
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टन मतो का संयोग 


रवेताशवतर उपनिषद्‌ ओर मोक्षधर्मं पवं मे इस प्रकार के अनेक उप~ 
देष्टा आचार्यं हँ । उनके लिए कई संज्ञाएं थीं, आचाय, ऋषि, विप्र, ब्राह्मण, 
गणिन्‌, गणाचा्यं, तपस्वो, प्राज्ञ, आदि । उनके मतो के लिए भी कईं शब्द 
प्रयुक्त होते थे, जसे मति, वाद, कारण, बुद्धि, प्रज्ञा, विद्या, मत, दद्धिया 
द्ष्टि या धर्म, उपदेश, ब्रत, आदि 1 उन सवका एक समान उदेश्य मोक्ष 
की प्राप्ति था, किन्तु उसके मागं अलग-अलग थे । परम गति, महत सुख, 
दिव्य सुख, अमृत सुख, परिनिर्वाण, परम शान्ति ये सव समानार्थक हुं । 


तीक्षरी उल्केखनीय बात यह थी कि इन आचार्यो के जो विभिन्न मत 
थे, वे एकांगी न थे । इसका तात्पर्यं यह है कि एक आचाय अपने मतं 
विशेष का प्रतिपादन करते हृए, दूसरे कई अवान्तर मतो को भी स्वीकार 
करता था ओर उनका उपदेश देता था । इस प्रकार का आदान-प्रदान कई 
मतो के संयोग से प्राप्त होता था । इस प्रकार उस युग में दाशनिक मतो 
का एक ताना-बाना ही बुन गया था । सैकड़ों आचाय ओर उनकी शता- 
धिक मति या दिद्धियां थीं । -बौद्ध साहित्य मे इसके किए ब्रह्मजार दाठ्द 
प्रयुक्त हुआ । वहां ब्रह्म का अथ, ज्ञान, मत या मोक्षधमं हं । ब्रहमजाल 
सुत्त मे अनेक दिद्धो का उल्लेख है । एसे ही उत्तराघ्ययतन सूत्र मं २०० 
से अधिक दिद्ियों का उत्लेख आया हं । 

यदि मोक्षधर्म पर्व की इस सामग्री का सूक्ष्म विश्लेषण क्रया जाय, तो 
हो सकता है । उदाहरण के लिए बद्ध ने कमं, 


हमें उनका परिचय प्राप्त ह 
प्रज्ञा, तष्णाक्षय, सुख-दुःख, जन्ममृत्यु आदि कितनी ही दिद्धो का उपदेश्च 


दिया है, जो उनके धमं का अंग बन गई थीं । 

दन दिद्धियो का सवसे स्पष्ट उल्लेख श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ में पाया 
जाता है । वह मोशधमं पवं को सामग्री को समञ्ने की सबसे अच्छो कुजी 
है । उसके अनुसार ये विभिन्न दष्टिकोण इस प्रकार थे-- 


{~ ५ न्तिपवं 
१५४ भारत-साविच्री | १२. शानि 


१, काल ८. पुरुष 

२. लोकपर्याय ९. (योनि ओर पुरुष का) संयोग 
३. स्वभाव १०. आत्म याजीव 

४. नियति ११. देव 

५. यद्च्छा १२. रविति ओर प्रकृति ओर 
६. भूत उसके गुण । 

७. योनि 


यदि इस सूची का मोक्षधमं की सामग्री से मिलान किया जाय, तो 
पराचीन भारतीय दर्शन का एक विलुप्त दर्शन हाथ ल्ग जाता है । उपनि- 
पद्‌ के केखक ने स्वयं ही कहु दिया ह कि इन मतो का परस्पर संयोग भी 
उस युग के दानिक चिन्तन को एक सच्चाई थी । इसकी स्पष्ट व्याख्या 
मोक्षधमं से प्राप्त होती है । 

उदाहरण के लिए काल्वाद के अन्तगंत ओर भी कई मत थे जिनका 
परस्पर समन्ञौत। हुजा था । काल्वाद के मुख्य आचार्यं न्यास जी थे । 
किन्तु उनके समान धर्मं के आचाय भौर उनके अनुयायी ओौर भौ कई 
अवान्तर मतो को स्वीकार करते थे, जैसे लोकपर्याय, सुख-दुःखपर्याय, 
तृष्णाक्षय, पूव देहत कर्म, इन्द्रिय दमन, ममत्व परित्याग, हर्ष, शोक, 
भयाभय, प्रियाप्रिय का परित्याग भी एक दिद ही थी । कर्मणा, मनसा, 
वाचा पापका परित्याग, पिगला की शान्ति, बुद्धि का दृष्टान्त ( जिसके 
उदाहरण स्वरूप पिगला का अनुभव इसी दिद में स्वीकार किया गया ) 
अकामता, नेराश्यवाद, या नैरःद्यमति 1 इस प्रकार करई-करई हेतु-मत 
प्रभासित तरते हए एक एक वाद या आचार्योपदेश कै साथ जुड़ जाते 
थे 1 इस स्थिति का उल्लेख ऊपर अध्याय १६८ की व्याख्या से आया हं) 
मौर अन्य अध्यायो में भो यह चरितार्थं होतो हं । इस प्रकार से मोक्षधर्म का 
अध्ययन शुष्क या नोरस विषय नहीं रह जाता है । किन्तु इसके दारा हम 


प्राचीन आश्रमो के सरस वातावरण मे पहुंच जाते हं, जहां आचायं वक्ता 
ओर उनके अनेक रिष्यश्रोताथे। 4 








॥ \ कछ 
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अध्याय १६९ में कालवाद का विवेचन है। व्यास जी इस मतके 
भमुख उपदेष्टा थे । प्रन्नादर्शान से इस दशंन का मेथा] प्राज्ञ वह्‌ था, 
जो मोक्षधमं में कुशल हो । अर्थात्‌, उसके अर्थो को स्पष्ट व्याख्या कर 
सके । प्रज्ञा दर्शन को तो प्रायः सभी आचार्यं मानते थे । अव्याय १७२ मं 
रज्ञा की श्रेष्ठता का प्रतिपादन किया गया ह 1 लोकतत्तव या लोक विवा 
या लोक धर्म का सर्वव्यापी आधार प्रज्ञाया समन्वृज्ल है, जो जन-जन 
मे पाई जाती है । इसी वाद के अन्तर्गत वुःखं अवान्तर मत इस बरकरार थे 1 
जन्म के साथ जरा जौर व्याधि तथा मृत्यु का संयोग, जीवन में मृत्यु के 
भय से वचने के लिए अमुत प्राप्ति को आवश्यकता, चार्‌ आध्रमों के अनु- 
सार जीवन, दीर्घसूत्रता का व्याग एवं तात्कालिक कमं संपादन, मृत्यु का 
अनिवार्य आक्रमण, देह की देवगोष्ठ के खूप मं कल्पना, अरण्य निवास या 
मुनिवृत्ति, जीवन के प्रति उदासीनता, सत्य के मार्ग से अमृत प्राप्ति, 
शान्तिया शम का दृष्टिकोण, ब्रह्मयज्ञ निरत मुतिजोवन ( तु ब्रह्माषणं 
बरह्महविः), व्याग ओौर आत्मनिष्ट धम, क्रिया या कर्म का उपरम, इत्यादि । 

अध्याय १७० में जिस आकिञ्चन्य या मोक्ष मागं का वणन किया 
गया हं, उसको व्याख्या बहुत आकर्षक थी । उसके पद या कोण ओर 
कई अविरोधी दिदि से मिले हृए थे, जसे आकिञ्चन्यवादी आचाय सुख- 
दुःख-पर्याय, अकामता, या निःस्पृहता या अनीहा का मत स्वीकार करते थे । 
उनका कहना था क्रि आकिञ्चन्य से मृत्यु का निराकरण होता ह । व्याग 
टारा परम सुख या मोच्च की प्राप्ति संभव ह (इसी को एक धरा अध्याय 
१६८ के छोकपर्यायवाद मेँ है ) । अकिञ्चनत्व की चरम सीमा दिगम्बर 


व्रत में देखी जाती है । 

अध्याय १७१ मे जिस दाशनिक मत का वर्णन है, वह उवेताडवतर सूची 
का नियतिवाद था। इसे दष्टिक मत भी कटते थे । उसमे कई अवान्तर 
मतो का अन्तर्भाव हो गया था, जैसे शुद्ध देववाद या भाग्यवाद, पौरूष 
या पुरुषाथं का निराकरण, निवेद का दृष्टिकोण, अलोभी या अर्प्सा, 
धनेहा का परित्याग, अनासवितभाव, अकामता, सुख-दुःख-पयाय, यदृच्छा- 
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वाद, निवृत्ति, तृप्ति, शान्तिया शम, सत्य, क्षमा ओर सर्वभूतदया, 
केवल सुख ( परिनिर्वाण ), तृष्णाक्षय सुख, तु° लोकपर्याय (अ० १६८ )। 
मकि के निंद सिद्धान्त ओर जनक के आकिञ्चन्य सिद्धान्त को नियतिवाद 
काञअग माना गया । बोध्यऋषि का निर्वदके विषयमे जो मत था वह्‌ 
इस दद्र काञंग वन गया। बोध्यक्षि कीग्रज्ञाया दिद्री सममूलक 
थी ओर उसमे निवेद की भी स्वीकृति थौ । बोध्य ऋषि के छह गुरु गौर 
इसके दृष्टान्त भी उल्लेखनीय हैँ । 


स्वभाववाद 

उपनिषद्‌ को मत सूची में स्वभाववाद का उल्लेख हँ, जिसका विशद 
वणन मोक्षधर्म, अध्याय १७२ में आया ह । इनके अनुसार सयोग ओर 
वियोग, संचय ओर विनाश, ये स्वभावसे होतेह, जैसे काल ओर लोक 
अपने स्वभावसे हैं । स्वभावकी ही व्याख्या कालपर्याय ओर लोकपर्याय 
मे कही गई है । भूतवाद ओर यदृच्छावाद का भी इस मत से घनिष्ठ संबंध 
था } पृथ्वी, जक, तेज, वायु इन चार भृतों से यह्‌ भौतिक विश्व ओर 
शरोर वना हँ । इनके अतिरिक्त यहां जीव जैसा चैतन्य तत्तव नहीं हं । 
स्वभाववादी भौतिकवाद जान पडते हैँ । यदुच्छावाद की स्क भौ इस 
मतम थी । इस विक्व में कोई कार्य-करण का नियम नहीं ह्‌ । अकारण 
जो स्वेच्छा से घटित हो जाय वही ठोक हँ | | 

इस दिदि का सवसे सटोक दृष्टान्त माजगर श्रत कै रूप में प्रचलति 
था । इसके ११ श्लोक यहां दिये है, जिसे प्राचीन भारत का दासमद्क्रा 
गीत कहा जा सकता ह । इसे भाजगरत्रतचरित, भर्थात्‌ अजगर जसी 
वृत्ति का रहन-सहन कहा गथा है । स्वभाववाद कै अन्तगंत आजगरी दिद्री 
के कुछ लक्षण इस प्रकार थे । इसमें यदुच्छा से प्राप्त अल्प या वहत भोजन 
से संतोष, पर्यङ्क या भूमि के शयन में समत्व › शाण या क्षौम वस्त्र की समा- 
नता, प्रासाद ओर अरण्यवास मे समत्व, भय, कषाय › रोक-मोह्‌ से रहित 
होना ओर भशोक वृत्ति युक्त चित्त भो उचित थां । ह्‌ दय के सुख-दुःख 


मौर घन-तृष्णा का परित्याग, सुख, असुख, अनर्थ › भथंलाभ, रति, अरति, 


० 
| "> 


र 


ये नय का (न 
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मरण ओर जीवन ये सभी स्वभाव या विधि-विधान के अटल नियम से 


घटित होते हुं । भय, राग, मोह, दर्पगसे रहित होना, धति वद्धि ओर जाति 


से युक्त होना, अनियत शयनासन, दम, नियम, व्रत, सत्य, शौच, अनियत 
मन का संयम, प्रिय सुख को दुरखभता ओौर अनित्यता, रोष अौर तृष्णा 
का त्याग, स्वपर मत का विचार--ये इसके अवान्तर मत है| 


८९ ^ 
अवान्तर ष्टियां 


्रज्ञादशेन 
इन मतो में प्रज्ञाद्शन का महत्त्वपूणं स्थान था । उद्योगपवं में विदुर- 

नीति प्रज्ञादशन का महत्तवपूणं ग्रन्थ हु । अन्यत्र भी उसका चछिट-फुट 
वर्णन आया हं । वस्तुतः ये सभी आचार प्राज्ञया धीर, विचरण या कुशल 
के कहे जाते थे । अध्याय १७३ मे युधिष्ठिर ने स्पष्ट प्ररन किया कि बन्धु- 
वान्धव, कमे, धन, भौर प्रज्ञा इन सव में मनुष्य की प्रतिष्ठा का कारण 
क्या है ? जैसा स्पष्ट प्रन है, वेसा ही उत्तर भी दिया गया है-- 

प्रज्ञा प्रतिष्टा मूतानां प्रहा छामः परो मतंः। 

प्रज्ञा नैःश्रेयसी रोर प्रज्ञा स्वगो मतः सताम्‌ ।। (१७३।१) 


प्रज्ञा से लोक में भूतो को सम्मान मिलता हं । प्रज्ञा परम काभ माना 
गया है । प्रज्ञा मोक्षदायिनी हं । जव बकल्िका एवय र रहा, तब 
प्रज्ञाते ही उसका साथ दिया। प्रहुलाद, नमुचि ओर मकि प्रज्ञा के 
दष्टान्त माने जाते थे । इससे सिद्ध ह कि मंकि का नियतिवाद भौर प्रज्ञा 


दरशन इन दोनो म चनिष्ठ मेक था। जसा हमत ऊपर कटा, प्रज्ञाददान का 





(~ [1 ९9 
१. प्रज्ञया प्रापितार्थो हि बरङिरिश्वयसंक्षये। 
प्रह्वादो नुचिमङ्किस्तस्याः किं विद्यते परम्‌ ॥१७३।३॥ 
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समन्लौता अन्य सव मतोंसे हो जाता ह 1 प्रज्ञावादौ आचाय मनुष्य योनि 
को श्रेष्ठ मानते ये] अध्याय १७३ से स्पष्टहै किमप्रज्ञावाद भौर योनिवाद 
इन दोनों का संयोग था। इन्द्रने श्छगाल कारूप रखकर इसी मत 
का प्रतिपादन किया कि सव योनियों मे मनुष्य योनि उत्तम हं । इस मत 
कामी कोई त्रिरोधी न था। योनिवाद कर पृथक्‌ उल्लेख दवेताङ्वतर की 
सूची मे किया गया है । संभवतः श्णृगालोवाद सुत्तन्त का भो यही अभिप्राय 
था । संखपाल जातक मे नागराज संखपाक ने भौ मनुष्य योनि की प्रशसा 
कीरै ओर काम-भोगों को अशाश्वत बताया हं । उसका यहं त्रत जाजगर- 
व्रत से मिक्ता हं | 

परजञादर्शन के अन्तर्गत जीवन में धनोपार्जन का महत्व माना जाता 
था। धन के बिना सांसारिक स्थिति नहीं बनती । अतः संसारिणी प्रज्ञा 
वही है, जो सत्य के मागं से उचित धन-संग्रहकरे। इसी दृष्टि का 
आवड्यक परिणाम पाणिवाद मत था। देवके दी हुई दस अंगुल्यां कम 


करने के किए हं । कहा हे-- 


अहो सिद्धाथता तेषां येषां सन्तीह पाणयः । 
पाणिमद्भ्यः स्प्रहास्माकं यथा तव धनस्य वै । 
न पाणिछाभादेधिको छामः कश्चन विधते । 
अपाणित्वाद्वयं ब्रह्मन्‌ कण्टकान्नोद्धरामहे ।। ( १७३।१०-११ ) 


इस रोक मे जिनके हाय हं, उनके पास सफलता है । जेसे तुम धन 
चाहते हो, वेमे मेँ उन्हं चाहता हूं जो हाय वाङ हैँ । पाणिलाभ से बहकर 
कोई काभ नहीं हे । विना हाथके तो चुभा हआ काटा भी नहीं निकाला 
जा सकता । 

प्रिय वस्तुकालाम पाणिवादका अंग था ओर इस दर्शन मे तष्णा 
का भो उचित स्थान था। ये जाचायं सुख-दःखपर्याथ को भी मानते थे । 
इन्द्रिय संयम, स्वाध्याय, जगििहोच्र, दम, दान, स्पधिष्ठाया स्पर्घाका 
अभाव यजन, याजन ये एक ही मत के विशेष गुण थे 1 
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इस मत के अन्तग॑त पाप योनि, पुण्य योनि, श्यगाल योनि, मनुष्य, 
योनि, विध्र योनि आदि अनेक योनियों के तारतम्य पर विचार किया जाता 
था । 
इनसे यहां न कोई सुखदहैत दुःख ह । जन्म से प्राप्त योनि दुःख- 
सुख का कारण हं) मनुष्य धनी होकर राज्य चाहते हँ, राजा होकर देवत्व 
चाहते हँ ओर देवता वन कर इन्द्र का पद चाहने क्गते हँ । सुख-दुःख 
जो आ पड़े उसे सहना चाहिए । उसकी शिकायत करना ठीक नहीं हुं । 
इन्द्रियों को एेसे रोको जेसे पक्षी को पिजडेमें। इद्दियों को वशमें करना 
ही सवसे बड़ी प्रज्ञा हं । 
पुराकरृत कमं कौ महिमा 
पूवं जन्म में किये हुए क्म इस जन्म मेँ फल देते हँ, सुख-दुःख उन्दी 
के परिणामहैँ। इसे ही लोक-पर्याय-विधान कहते हँ । पौवदेहिक कर्मो से 
सुख-दुःख का भोग मिलता ह । यद भी दृढ मान्यता थी कि पूवं क्मोका 
संगोधन अनशन या उपवास से किया ना सकता ह- 
समुन्नमग्रतो वस्त्रं पश्चाच्छुध्यति कमणा । 
उपवासैः प्रतप्तानां दीघ सुखमनन्तकम्‌ । ( १७४।१७ }. 
उपवास ही एेसा तप है, जिससे पाप कर्मो का मेर धुर जाता हं 1 


¦ ८७ : 


खष्ठि ओर प्रलय 


अध्याय १७५ मे सृष्टि ओर प्रख्य का प्ररन उठाया गया है 1 लोकों 
का निर्माण पद्मसृष्टि से हृअ। ह । इसी पुष्पक पर बैठकर ब्रह्मा महत्‌ तत्तव, 
अहंक।र ओौर पंचभूतों कौ रचना करते है । यही वैदिक मत हं1 इसी 
प्रसंग मे विराट रूपका मौ वणन किया गया है । इसका आरम्भ ऋग्वेद 
के पुरुष सूक्त से हुआ ह ओर कालान्तर के साहित्य मे अनेक प्रकारसे 


व मारत-साविनत्री [ १२. श्।न्तिपवंः 


इसका वर्णन पाया जाताहं। इसो मतमे भूपद्य की कणिकासे मेरुका 
विकास बताया गया है, जिसका वर्णन पुराणों मं पल्लवित किया गया ह । 
उसके चार तटन्तों से चतुविध सृष्टिका जन्म हुआ । 

अध्याय १७६ में पृथिवी, जल, तेज, वायु ओर भाकाश इन पांच 
तत्वों से विश्व कौ रचना कावर्णनहं। इसके मूलमे वेदिक समुद्रया 
सक्िलवाद या जलसुष्टि का मतथा। इसोसे अग्नि, वायु, भाकाश ओर 
पृथिवी का जन्म हुआ । मनु ने इसी को “अप एव ससर्जादौ" कहा है 1 रस, 
गन्ध ओर स्नेह की योनि तथा प्राणियों की योनि भूमि हं) 

इस पर यह्‌ प्रश्न उत्पन्न हुआ कि वृक्षों के स्थावर शरीरमे जीवह 
या नहीं] इसका समाधान यह कहकर क्या गया है कि वृक्षो के शरीर 
मे पांचों इन्द्रियों ओर चैतन्य का विकास होता ह । प्राचीन दशन का यह्‌ 
महत्त्वपूणं सिद्धान्त था । वृक्षों मे जीव ह, इसका स्पष्ट उल्टेख यहां हुभा 
हं । वृक्ष देखते, सुनते, सांस केते भौर खाते-पीते हँ ओर चेतना के कारण 

पञ्च तरो के प्रभावों से प्रभावित होते ह । उनके कोशो मे जीवनी शकितं 
का स्पन्दन हं । वे सुख-दुःख का भी ग्रहण करते है । अतः उनमें जीव का 
होना निरिचत ह- 
ग्रहणात्‌ सुखदुःखस्य छिन्नस्य च विरोहणात्‌ । 
जीवं पर्यामि वृक्षाणामचेतन्यं न॒ विद्यते ॥ (१७७।१७) 

वे आहार लेकर वृद्धि को प्राप्त होते हैँ ! उनमें पुष्प, फल ओर बीज 
कामौ नियम हं । उनके शरीर में त्वक्‌, मांस, अस्थियां, मज्जा ओौर 
स्नायु इन सवके समूह सूप वृक्षो मे तेज, जठराग्नि, क्रोध, चक्षु, ऊष्मा भी 
होती हं । श्रोत्र, घ्राण, मुख, हृदय, कोष्ठ ये वृक्षो मेँ भी हैँ, जो आकाश 
के अंश हं । इलेष्मा, कफ, पित्त, स्वेद, वसा, शोणित ओर जल ये वृक्षों के 
-शरीर मे भी होते हैं । 

ध अपान, व्यान, उदान ओर समान ये पञ्च प्राणों के सेद वृक्षों के 
शरीर मं भो काम करते हं । इष्ट अनिष्ट, मधुर, कटु, स्निग्ध, सक्त, निर्हारीया 
बाहर निकालने वाला, संहत (या भोतर रहने वाला), विशद (स्पष्टा उत्कट) 


1) 0 नकिर्‌ 
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नव प्रकारके गन्यो को सुगन्धि वृक्षों मे रहती है । शब्द्‌, स्प रूप, रस, 
च्व, इत पञ्च तन्मात्राजआका भी वृक्षों मे निवास हे) अनेक आचार्यं 
इनम मधुर, लवण, तिक्त, कषाय, मम्ल, कट्‌, इन रसो का भी अस्तित्व 
मानत ह । इस प्रकार जिन वारह्‌ ज्योतियों का अनभव वक्षो को होता 
ठ, व ट शुक्ल, कृष्ण, र्त, नील, पत्त, अरुण, ह्रस्व, दीर्घ, स्थल 
चौरस, अण, वृत्तवान्‌ । जिन बारह गणो का अनभव वक्षो को होता 
वये हं--क्रटोर, चिक्करन, इलक्ष्ण, पिच्छलं मृदु, दारुण, उष्ण, शीत, 
सुख, दुःख, स्तिग्य तथा विशद । आकाश का गुण शब्द यद्यपि एक हे, किन्तु 
उसके भी सप्त स्वरादि अनेक सेद हँ उन सवका परिचय वक्षो को 
होता ह । 

` वनस्पति जगत्‌ के चेतन्य के विषय में इतन। विस्पष्ट ओर साहस- 
पूण कथन अन्यत्र दुलम हं(रखो° १०-३६)। इस मतके प्रतिपादक आचार्यं 
स्थावर-जगम विरमे जीव या चंतन्य का विकास मानतेथे। विराट 
विश्व के प्रति यह दृष्टिकोण अतिशय अष्िसाके रूप मे विकसित आ 
जिसे हम जैन घमं में पाते हैं । 

अध्याय १७८ म शारीरिक ऊष्मा के मत का प्रतिपादन है, जो पञ्च 
प्राणोकेख्पमें पूरे शरीर मे काथं करती है। वस्तुतः यही प्राचीन वैश्वा- 
नर अभ्निथी  वैरवानर विद्या का आरम्भ ऋष्वेदसे ही हो गया था। 
प्राण ओर अपान के घषण से उत्पत्त ऊष्मा को अग्नि या वैइवानर कहते 
थे । आमाशय में अन्त के पाचन का श्रेयं इसी वैश्वानर अग्निकोहै। 
इसे जठराग्नि भी कहा जाता है । गीताम वैश्वानर अग्नि को भगवान 
का रूप कटा गया हं-अह वेरवानरो मत्वा प्राणिनां देहमाश्रितः । 

प्राणापान समायुक्तं पचाम्यन्नं चतुर्विधम्‌ । 

यम ने नचिकेता को इसी वेदवानर विद्या का उपदेश दिया था । 


जीवान्तेप 
अध्याय १७६ मे यह प्रडन उठा या गया हं कि पञ्च तत्त्वो के अतिरिक्त 
जीव या आत्मा का पृथक्‌ अस्तित्व हं कि हीं । इसका संक्षिप्त उत्तर है 
११ 
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कि जैसे वनस्पति जगत्‌ में वौजसे बीज का जन्मता, एेसेही जीव 
से जीव को उत्पत्ति का नियम हं । 

अध्याय १८० मे जीव-लक्नरण री्पंक के अन्तरगत कहागयाहं कि 
शारीर के नाश से जीव का नाश नहीं होता। जेसे इधन के जक जाने पर 
ऊपर से यह जान पड़ता है कि अग्निका ना हो गया, किन्तु सत्य यह 
है कि अग्निका ताप ~: ऊष्मा आकाडमें व्याप्तो जाताहं। एेसेही 
जीव भी आका में स्थित रहता ह । 

अजित केशकम्बछि का यह मत था करि यह्‌ भौतिक ओर अचेतन 
शरीर पृथिवो, जल, तेज, वायु, इन चार तत्त्वों से वन जाता हँ । लोगों 
को यह भूतवादी मत समीचीन नहीं जान पड़ा ओर उन्हं इससे पूरा संतोष 
न हआ । तव प्रकरद्ध कात्यायन ने एक नये मत का प्रतिपादन किया । 
उनका कहना था कि भौतिक तत्त्वों के अतिरिक्त एक जीव भी दहं, जो 
सुख-दुःख का अनुभव करता है । यह्‌ मत सप्तकायवाद के नाम से प्रसिद्ध 
था । श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ की सूची में इसका स्पष्ट उल्लेख ““आत्माऽप्य- 
निश्चा सुखदुःखहेतोः,” इन शाब्दो मे आया है । इसका ही विशद वणन 
अ० १८० मेह । इसमे पूर्वं पक्ष भौर उच्तर पक्ष के तर्कोँका उल्लेख 
करते हुए पञ्च तत्त्व, जिनमें भाकाश भी सम्मिलित ह, जीवात्मा ओर 
दुःख-सुख का परिगणन किया गयाह्‌। 


इस मत मे दुःख भौर सुख को इतना अधिक महत्व दिया गया कि 
यदि चित्त दुभखखी हो, तो लरोर ओर मानस रोगों का अनुभव न होने से 
जीव भी व्यंहो जाताहै। 
नास्तिक दशन का स्पशं करने वाले आचारय प्रक्रद्ध कात्यायन ने दुःख 
सुख को जो इतना गौरव दिया, वहु आस्तिक वादियों को कु मर्हगा 
सौदा जान पड़ता था 1 अतः उन्होने दुःख-सुख को मानते हए भौ जीव या 
आत्मा कौ सत्ता पर ही अधिक बल दिया-- 


१ न्ध मः य 9 , ९ 
१. महष ममसि व्यथं तस्माजीवो निरथकः । (१८०।१५) 
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पञ्चात्मके पञ्चगुणव्रद्ीं स स्वत्रगान्न नुगतोऽन्तरात्मा ] 
स वातत दुःखानि सुखानि चात्र, तद्िश्रयोगात्त न वेत्ति देहः ॥ 


(१८०।२०) 
ज्ञात होता है कि भुगु-मरद्राजके इस संवादे भग आस्तिक ओर 
भरदाज नास्तिक दिदि के प्रतिनिधिरहँ। भृगने शरीर तें आत्मा के 
अस्तित्व पर वर दिया भौर उत हा भत्र कहा । शरीर तो केवल क्षेत्र 
मात्र ठ । आप उस्म चार भूत मान या पांच कोई विोष भेद नहीं पडता 
क्योकि वह्‌ अचेतन ही रहता अतः उसम क्षत्रज्ञ की सत्तासे ही 
विचित्रता आती हं । वही चेतना का केन्द्र वनता हं, जसे कमर के पत्तं 
पर वृद होती ह्‌ 19 


सत्व, रज, तम, ये प्रकृति के तत्व हँ, लेकिन जीव को ही प्रभावित 
करते हं । चेतना ओर चेष्टा जीवकैही गुण हं ।२ 

देह के तष्ट होने पर जीव का नाश हीं होता । अज्ञानी इसे व्यर्थं ही 
मरा हआ कते हं! जीव दूसरी देह मेँ चला मात्र जाताहै। पञ्चमूतों के 
पृथक्‌ हौ जानं से शरीरभेद देला जाता हँ । तत्वदर्शी सुक्ष्म वृद्धि से इसे 
देखते हं । बुद्धिमान विशुद्ध चित्त से आत्मा का आत्मा मँ दर्शन करते ह । 
चित्त के प्रसादसे ही शुभागुभ कर्मो को छोड़कर अक्षय सुख या मोक्ष का 
अनुभव करते हँ । जीव शरीर के भीतर मानस अग्निक संज्ञा ह ।3 





१. कषेत्रज्त त विजानीहि नित्यं लोकहितात्मकम्‌ । 
तमो रजश्च सत्वं च विद्धि जीवगुणानिमान ॥। (१८०।२४) 
२. सचेतनं जीवगुणं वदन्ति स चेष्टते चेष्टयते च सवम्‌ । 
ततः परं क्षेद्रविदं वदन्ति प्रावतयद्यो भुवनानि सप्त ॥ 
(१८०।३५) 
३. मानसोऽग्निषु शरीरे जीव इव्यमिधीयते । 
सृष्टि प्रजापतेरेषा मूताध्यात्मविनिश्चये ॥। (१८०।३०) 


(ह € 
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यहाँ सौत्तिक भौर आध्यात्मिक दो दृष्टियां के तारतम्य का विनिश्चय 
पाया जाता है । ( अ० १८० ) 
चार वर्णो के विशेष प्रकार 
अध्याय १८९१ में कहागयाहुं किब्रह्मानेचार वर्णोाकेचार रंग 
वनाये 1 श्वेत, रक्त, पोत भौर कृष्ण ।१ इस पर बुद्धिपूवंक प्रश्न उठाया 
गया कि इससे तो वर्णो का संकर मानना पड़ेगा क्योकि त्वचाकेरगोंका 
कोई नियम नहीं है । सव रंग सव वर्णो मे देखे जाते हँ ।*: इसके उत्तर 
मे यही समाधान दिया गयाह किरगोंका आग्रह न करके कर्माका 
आग्रह करना अच्छा ह-- 
न विज्ञोषोऽस्ति वर्णानां सवं ब्राह्यसिदं जगत्‌ । 
ब्रह्मणा पूवर ॑हि कमभिवेणतां गतम्‌ ॥ (१८१।१०) 
ट्स रका का एक बदह्या समाधान इस प्रकार दिया गया है कि वर्णो 
के विसाग का कोई विनिश्चय नहींहै। यह सारा जगत्‌ ब्रह्माकी सृष्टि 
ह । काम, क्रोध, लाभ, मोह सवमे एक समान पाये जाते हं । शरीर के 
मल ओर रस, रक्त आदि धातुएं भी सबवर्णो मे एक जैसी होतो है । अतः 
उनके आधार पर वर्णों का निश्चय नहीं (सवे ब्राह्ममिदं जगत्‌) । 
पटर सभी ब्राह्मण थे, पर कर्मानुसार वण में विभक्त हो गये । जो 


ब्राह्मण तीक्ष्ण थे ओौर काम, क्रोध तथा साहसके वशमें हो गये, वे. 


क्षत्रिय कहुखाने लगे । जिनका मन गो-सेवा ओौर कृषि में ग गया, वे वैश्य 
हो गये । जो हिसा, अनृत, दुब्धक वृत्ति ओर करई तरह के नीच धन्धे करते 
खगे ओर शौच के नियमों से श्रष्टहो गये, वे मूल में ब्राह्मण रहते हृए मी 


१. ब्राह्मणानां सितो बण क्षत्रियाणां तु रोहितः । 

वेश्यानां पीतको वणः शदराणामसितस्तथा ।। (१८१।५) 
२. चातुवण्यस्य वर्णेन यदि वर्णो विभज्यते । 

सवेषां खलु वर्णानां ददयते बणैसंकरः ॥ (१८१।६) 


- = कहे व 
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शूद्र वन गये 1 

याजो मूले ब्राह्मण थे, कई वर्णो मे वट गये । पर उनकेक्िएिभी 
धर्म, यज्ञ आदि कर्मो का प्रतिषे नहीं ह । इन चारों वर्णाँके क्षि एक 
मात्र देवी ब्रह्मा को पुत्री सरस्वती है--वर्णाश्चव्वार एते हि यषां ब्राह्मी 


सरस्वती । (१८१।१५) । 


चारो वर्ण लोम से अपना ज्ञाननखो वैटे। ब्राह्मण धर्मतन्त्र में स्थित 
रहं, तप को धारण करें, ब्रह्म या वेदको धारण करे, त्रत मौर नियमों का 
पालन करे, तो उनका ब्राहमणत्व वन्ता रहेगा । 

दसम जितनी शतं है, वे जैसे किसी अर्वाचीन समाजज्ञास्तरी केद्वारा दी 
गई है। इसमे कहीं मी ब्रह्मा के सुह, भुजाओं, जंघा ओर पैरो से चार वर्णो 
की उत्पत्ति का उल्लेख नहीं है । यहां नैतिक गुणों ओर कर्मो को वण- 
भेद का विषय माना है। आरम्म में सभी ब्राह्मण थे, पर पीछे उन्हींमेसे 
बहुत-सी जातियां बन गई । उनका ज्ञान-विज्ञान नष्ट हो गया एवं भाचार 
चेष्टाओं में स्वच्छन्दता आ गड । 


ब्रह्मा को मानसी सृष्टि मे, जिसे ऋषियों के तपका योग था, सव 
लोग धर्मतन्त्र परायण थे। पर सदा के किए इस स्थिति का निर्वाह नहीं 
हो सका) 
लेखक को ऊपर के स्फुट तर्को से पूरा संतोष न हुमा । उसने सव्याय 
१८२ में भपनी पहली युक्तियो का खण्डन न॒ करते हुए चारो वर्णो के 
आदर्शो का स्फुट विवेचन क्रिया । 





१, कामभग प्रियास्तीक्ष्णाः क्रोधनाः प्रियसाहसाः । 
त्यक्तस्वधर्मा रक्ताङ्गास्ते द्विजाः क्षत्रतां गताः 11 १3।) 
गोषु वृत्ति समाधाय पीताः ङष्युपजौविनः । 
स्वधमं नानुतिष्ठन्ति ते द्विजा वैश्यतां गताः ॥१२।) 
हिंसानृतप्रिया छब्धाः सवंकर्मोपजीविनः । 
कृष्णाः श्ौचपरिश्रष्टास्ते द्विजाः श्रद्रत गताः ॥१३॥ 
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अध्याय १८३ मे सत्य की वहुत ही सुन्दर व्याल्या दी गई ह । सत्य 
ब्रह्म, सत्य तप, ओर सत्य ही प्रजाकर्ता ह । सत्य, स्वर्गं भौर अनृत नरक 
है (स्वगः प्रकाश इत्याहु नरकं तम एनं च) । जिन्हँं अनृत रूप तम ग्रस 
लेता हं, वे सत्य रूप प्रकाश नहीं देख पाते। 

रोक की एस वृत्ति है क यहां सत्य ओर अनृत, प्रकाश ओर अन्धकार, 

धम्म भौर अवम तथा सुख ओर दुःख दोनों की सत्ता हे । मनुष्य को चाहिए 
कि अपनी बुद्धि में किसी एक को चुने । 4 

सत्यानृत क इस व्याख्या मेँ सुख-दुःख की अनित्यता का यह्‌ सिद्धान्त 
जोड़ दिया गया था, जो लोकपर्याय का अवान्तर मत था। 

विचित्रहं कि इस अध्याय त्रे दुःख भौर सुख का विवेचन गद्य में दिया 
गयाहं। लगता संसार में शारीरिक ओर मानसिक दुःखों की स्पष्ट 
न्याख्या का गद्या भाग जंसे बौद्ध स्रोत से लिया गया था। अन्ते सुख- 
दुःखके सिद्धान्त को स्वगं ओर नरकके साथ मिकाया गया हे । स्वगं मे सुख 
भौर नरकमेदु.ख ह । इस निष्कर्षं को ब्राह्मण ओौर बौद्ध दोनों मानते 
ये । सुख-दुःख का समत्व परम पद या मोक्ष है । 

इसी मत से मिला हुभा लोक सृष्टि का वैदिक मत था, जिसमें माता 
पृथिवी भौर पिता द्युलोक हैँ । इन दोनों का जो शृक्रशोणित संयोग है, वही 
तेन संतान का रूप धारण करता है- 

पृथिवी सवमृतानां जनित्री तद्विधाः स्त्रियः । 
युमान्प्रजापतिस्तव्र छक्र तेजोमयं विदुः ॥ (१८३।१५) 

अध्याय १९४ में दान, धम्म॑चरित या घर्माचरण, तप, स्वाध्याय ओर 

अग्तिहोत्र के फल के विषय मेँ प्रन किया गया हं । कहा गया है कि अग्नि 


3. यच्र यत्सत्यं स धर्मा यो धमेः स प्रकाशो यः प्रका स्तत्सुख- 
मिति । 





यत्र यदनृतं सोऽधर्मो योऽधम॑स्तत्तमो, यत्तमस्तद्‌ खःमिति। 
~ "~ 
( १८३।५ ) 
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होत्र से पापकी शान्तिहोतीहं। स्वाघ्यायसे जो शान्ति मिलतो है, वह 
उत्तम हं। दान से भोग ओर तपसे सव-प्राप्ति होती हं 19 

इसके वाद चार आश्रमो के आचार बताये गये हँ 1 यह्‌ गां किसी 
प्राचीन गृह्यसूत्र से ल्या गया या उस पर आधारित जान पड्ताहुं। 

अध्याय १८५ मे उसी विषय को जारो रखते हुए वानप्रस्थ भौर परि- 
व्राजकों के मत कहूं गये हं । 

इन मताों मे एक मत यह भी सुना जाता हं- 

अस्माल्छोकासरो रोकः श्रूयते नोपलभ्यते ।। (१८५।७) 

अव्याय १८६ से आचार धमं का कथन प्रारम्भ किया गया हं । यह्‌ 
प्रकरण मनुस्मृति तथा करई पुराणों मं भी आता हँ । स्नान, संध्या, भोजन 
आदि के नियमों को रिष्टाचारमय महान्‌ धमं कहा जाता था 1 

अध्याय १८७ में बुद्धि, तरंगुण्य ओौर मनीषी का विवेचन हुं 1 यह्‌ 
अध्यात्म का विषय माना जाता था। 


१.८८. 4 
ध्यान योग 


दवेतारवतर उपतिषद्‌ मे दस वादो का उल्लेख करते हुए कहा गया हं 
कि तत्तवचिन्तकों ने सत्य की खोज के लिए ध्यान योग का आश्रय ख्या 
(ते ध्यानयोगान्‌ गतानु पञ्यन) । ध्यान योग उस युग कौ सवंसम्मत साधना 
विधि थी । यहां अध्याय १८८ में ध्यान योग का विवेचन किया गया हं । 

व्यान योग, ज्ञान योग, इन्द्रियसंयम योग, निर्वाण या मोक्ष योग-ये 
सव योग के अवान्तर भेद थे) साधक को योगवित्‌ या योगी कहा गया 
हे । व्यान योग मे लेखक की सवसे अधिक रुचि ज्ञात होती ह  हस्योग, 





१. इतेन शाम्यते पापं स्वाध्याये शान्तिरुत्तमा । 
५ 
दानेन भोग इत्याहुस्तपसा सवमाप्नु ्रात्‌ ।। (१८४।२) 
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जासन, प्राणायाम का यहां कोई उत्टेख नहीं हँ । अध्याय २२८, २३ २, 
९४२, २८९, २९४, ३०४, ३०५ में कुछ सामग्री अवदय है, पर विशेष 
साधना का वणन नहीं ह । अध्याय २९४ में प्राणायाम का उतल्टेख किया 
गया ह ओौर अध्याय ३०४ मे अष्टगुणित योग या अष्टाङ्घ योग ओर उसके 
प्राणायाम भादि अंगोका नाममात्र उल्लेख आया ठे । कोई साधनाविधि 
नहीं बताई गई है । इस प्रकार यद्यपि घ्यान-योग, ज्ञान-योग, मानस-योग, 
ओर इन्दियदमन योग के प्रति मोक्षधर्म में प्र्यप्ति वणन पाया जाता, 
किन्तु हस्योग के विषय मे वह्‌ मौन हँ । 


(८ 


जपयोग 


अध्याय १८६ से १९४ तक जपयोग का विस्तुत वर्णन ह । जप करते 
वाटे को जापक ओौर जिसका जप किया जाय उसे जप्य कहते थे । ज्ञात 
होता हं कि वेद मंत्र भौर संहिता का जप किया जाता था। सूयं की रावित 
सावित्री को इष्ट देवताके रूप में प्रत्यक्ष मान कर जप का विधान थां। 


जप का फल अक्षर ब्रह्मकी प्राप्ति माना जाता था। जपयोग कौ महिमा 
ध्यानयोग से कम न थी (१९३।२२ ) । 


जप मे श्रद्धा आवद्यक थो। कहा हु कि जपकर्ता ब्राह्मण पर वेदमाता 
सावित्र प्रसन्न हुं (वेदमाता तस्तस्य तज्यप्य समपूजयत्‌ । १६२ ८) । 
वेदमाता गायत्री को संज्ञा थौ । अतः वेदमाता गायत्री का जप किया जाता 
था । किन्तु यह भी कहा गयां है कि समस्त संहिता या उसके किसी भाग 
काभीजपहोताहै। जप कै लिए (तूष्णीम्‌ या मौन भाव अ वश्यक था । 
विधिपूवक संहिता के अध्ययन या पारायण से जपयोग का विकास जान 
पड़ता हं । पाणिनि ने छदोध्यायी ब्राह्मण को श्रोत्रिय कहा है । उस युग में 


`" ५ 
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वेदपाठ ब्राह्मण दो भागों मे वंट गए थे-एक निगदपारी जो उच्च कण्ठ 
से पाठ करते थे, दूसरे तूष्णीपाटी जो जापक कहलाते थे । 

ब्राहमण के मांगने पर सावित्रीं ने वरदान दिया कि जप के फलस्वरूप 
तुम्हे ब्रह्मस्थान की प्राप्ति होगी (प्रयाति संहिताध्यायी ब्रह्माणं परसेष्ठि- 
नम्‌ । १९२।११८) । 

जपको एकामग्रघमं कटा गया हं । उसके लिए मनःसमाधि आवश्यक है । 
आगे कहानी दी गर्ह कि धम, यम, मृत्यु ओौर काल मनुष्य रूप रखकर 
उस ब्राह्मण के पास आये ओर उससे अपनी-अपनी श्रेष्ठता के त्रिषय में बहस 
करने लगे । धमं ते उसे स्वगं भेजना चाहा, पर ब्राह्मयणने शरोर के विना 
स्वगं जाना पसन्द नहीं किया 1 

इसकी व्यञ्जना यह थी कि जप योगसे शरीर रहते ही स्वगं कासुख 
मिल जातादहै। तो काल, मुत्यु तथा यम इन तीनां ने कहा, “हे ब्राह्मण, 
तुम जपके रूप मेँ उत्तम तप कर चुके, अव तुम्हं हम लेने आये हं {*' 

वहत विवाद के वाद निङ्चय हु कि वह स्वग नहा चाहता, पर जप 
के प्रभाव से वह्‌ ब्रह्मभूत, सुखी, शान्त ओौर निरामय हौ चुका हं 1 जापक 
को वह॒ अक्षरसंज्ञक अद्वितीय अजर ओर शान्त ब्रह्य्थान प्राप्त हो जाता 
है । अंतिम निष्कषं यह्‌ बताया गया है कि सब योगों का फल जययोग के 
तुल्य है--जापकैस्तुख्यफलता योगानां नात्र संय: (१९३।२२) । 


स्वभाववाद ओर अध्यात्मवाद का समन्वय 


अध्य्राय १९५ में मनु-वृहस्पति संवादके रूप मे स्व्रभाववाद भौर 
आत्मवाद का समन्वय क्रिया गया ह । शरीरी आत्मा जब आत्मकेन म 
आता है तो १जचभूत, पञ्चेन्दियां ओर उनके पांच गुण, ये सव उसकेन्् मे 


------------------------------~-------------- 


१. सशरीरेण गन्तव्यो मया स्वर्गो न वा विभो (१९२२३) । 
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आ जाते हं । उन्हीं के साथ शरीरी भात्मा इस देह में प्रतिष्ठित होताहै। 
मनु दारा प्रतिपा यही आयं दृष्टिकोण था । उत्पत्ति, क्षय, सुख-दुःख, स्वीकृत- 
दुष्कृत, ये सव स्वभाव केधमं हुं जो शरीरी आत्मा का स्पशं नहीं करते । 
आत्मा के साथ मन की सत्ता अनिवार्यं ह । वही इन्ियों का विषयों कै 
साथ संयोग कराताहे। 

इन्द्रियां, मन, बुद्धि भौर आत्मा इनकी सत्ता स्वीकार करकैक्षेत्र ओर 
कषेवरज्ञ का आस्तिक सिद्धान्त अस्तित्व मे आया या विकसित हुमा । उसका 
किसी वाद से विरोधनथा, भौर न वह्‌ फ्रिसीमत का निराकरण करता 
था। उसका दृष्टिकोण समन्वय का था। इस मतमें शरीरयाष्षे्रकी 
सत्ता, शरीरी आत्मा की सत्ता, मन, बुद्धि की सत्ता, काल, कर्म ओर देहा- 
न्तर क सत्ता, सवको स्वीकार करने का वुद्धिवादी दृष्टिकोण या समन्वय- 
वादी दृष्टिकोण स्वीकार किया जा सकता हँ । यही मनु दारा प्रतिपादित 
मानवघमं शास्त्र का दृष्टिकोण था । 


इस मत में भूतात्मा (पञ्चभूत), प्राणात्मा (पञ्च इन्द्रियां), प्रजञा- 
नात्मा (मन), शिज्ञानात्मा (बुद्ध), अन्यक्तत्मा (शरोरी) पुरुष--इन पाचों 
कोयियों को स्वीकार किया जाता था। एेसा ही अध्याय १९७ मेहे) 


इस मत मंज्ञान ओौर ज्ञेय का पथक्‌ विवेचन मख्य विषय या। ज्ञेय 
आत्मा हं आर उसके अतिरिवत बुद्धि, मन, इन्द्रियां, विषय ओर भत सव 
चान काक्षत्र हं। ज्ञान काक्लेत्र सगण है] ज्ञेय अन्तरात्मा निगुण हं । 


एक पक्ष म बुद्धि गुणप्रधान होती है। दुसरे पक्षम बही गुणों से 
ऊषर उठकर आत्मा का दान करती हँ । एकं प्रवृत्ति प्रधान या प्रकृति से 
होती हे, दूसरी एवृत्ति पुरुषसे होती है । राग से प्रकृति की ओर ओर 


विरागसे ज्ञान को ओर गति होती है (रागवान्प्रकृतिं ह्येति । विरक्तो 
हानवान्भवेत्‌ 1 १९९।८७) 





१. अन्यक्तात्‌ प्रत ज्ञानं ततो बुद्धिस्ततो मनः) 
मनः शरोत्रादियुक्तं शब्दादीन्साघु प्यति । (१९७।११) 


ए ररर 


५ 
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अध्याय १९९ में कमं की महिमा का वणन ह| जैमे सोने का घागा, 
मूतति, मणि-मूगे मे पिरोया जाता है, वैते ही आत्मा कमं के अनुसार नाना 
योनियों मे जाता ह। इद्धिय, मन ओौर वुद्धि को निवल करके अन्तरात्मा 
का दर्शन यह्‌ इस मतका सार था, जिसका प्रतिपादन गीताम भी करिया 
गया हं । | 

अघ्याय २०० मे नारायण, कृष्ण या गोविन्द महिमा का किसी भाग- 

त टेखक ने वर्णन किया ह, जो ग॒प्त युग मे जोडा गया विदित होता है! 

युधिष्ठिर ने कहा, “पुण्डरीकाक्ष, अव्युत, महाप्राज्ञ, विष्णु, हृषीकेश, नारा- 
यण, ञेशव की महमा मं सुनना चाहता हूं ।'' 

उत्तरम भीष्मने कृष्ण के माह्‌ात्म्यके विषयमे या नारायण के 
विषय में जामदरन्य राम, देवपि नारद, द्रंपायन कृष्ण, असित देवल ओौर 
वात्मीकि ओर माकण्डेय के द्वारा कही हुई नारायण की महिमा सुनायी 1 

केव भगवान्‌, ईश्वर, प्रभु ओर पुरूष समानाथक हूं । पुराणव्रिद्‌ 
उनका इस प्रकार कीत्तन करते ह । उस महात्मा पुरुषोत्तम ने अपने 
मतात्मा रूप से महाभूतो को वनाया । उस महात्मा पुरुषोत्तम ने जक मे 
शयन किया। उन्होने अपने संकषण रूप का सजन क्रिया । उनकी नाभि से 
सूयं के समान दिव्य ओर तेजस्यी कमल उत्पन्न हुआ । उस पुष्कर म सव 
लोकों के पितामह ब्रह्मा ने जन्म ख्या । तब तमागुण से मधरु नामक अशुर 
उत्पन हआ । वह ब्रह्मा को मारना चाहता था, किन्तु पुरुषोत्तम विष्णु 
ने उसका ही वध कर दिया 1 इससे उनका नाम मधुसूदन हुआ । 

इसी प्रसंग मे ब्रह्मा हारा अङ्ख्ठ पुरुष दश्न प्रजापति के जन्मका 
वर्णन है । ओर दक्ष ने अनेक कन्याओं हारा जिस प्रपञ्च को जन्म दिया 
उसका भी विशद उल्लेख हं । 

सष्टि विद्या के प्रसंग मे भागवतो द्वारा स्वौकृत यह एक दृष्ट थी, 
जिसका बहुत विस्तार भागवत आदि पुराणौ मेँ आया ह। यहा यह 
उत्छेखनीय है कि विष्ण ने अपने मुख, भुजाओं, जंघा ओर पेरों से 
असंख्य ब्राह्यणो, शत क्षत्रियो, शूद्रशतो को जनम दिया । लेखक कौ दृष्टि 
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मं यह शत राब्द अपरिमित संख्या का वाचक था । इससे सूचित होता 
हं कि उसने समाज में प्रचल्ति चार वर्णों कौ व्यवस्था को मुख्य माना, 
तव उसको व्याख्या विष्णु के शरीरसे की। निडचय ही यहु विवेचन 
युवित-संगत था । 

यहां कहा गया हु कि सतयुग ओौरत्रेतामें संकल्प से उत्पन्न मानसी 
सृष्टि थी, किन्तु द्रापरस्ते मैथुनी सष्टिका आरम्भ ( द्वापरं सुनो 
धमः प्रजानामभवन्नृप । २०२।३७ ) । इस मेथ॒नी स्ट मे तल्वरान्ध्र 
आन्ध्र, पुलिन्द, शवर, चृचुप, ( चेच्‌ ) ओर मण्डप का दक्षिणापथ मे भौर 
यवन, काम्बोज, गान्धार, किरात तथा बर्बर पापयोनियों का उत्तरापथ में 
जन्म हुजा । यह पुण्डरीकाक्ष केशव की महिमा ह 1 मगवान्‌ केशव अचिन्त्य 
हं । वे केवर मानुष नहीं हैं । 

मध्याय २०१ मेसात ब्रह्मपुत्रो के ओर फिर उनसे अनेक ऋषियों के 
जन्म का वृतान्त हं । यह सामग्री वेदिक परम्परा से यहां तथा अन्य प्राणों 
मखी गईं) 

जघ्याय २०८२ मदकृष्णया विष्णु के वराह अवतारका वर्णने, जो 
गुप्तकाल म भागवतों का त्रिय विषय था। 

जघ्याय २०३ मं योग ओर अध्यात्म कौ व्याख्या है] 

अध्यात्म २९४ मे वाष्णेयाध्यात्मका वर्णन है । 

अध्याय २०४ भीर २०५-२०६ में कृष्ण के अध्यात्म स्वरूप की 
ग्याख्या करते हए सत्व, रज, तम इन तीन गुणों को व्याख्या की गई है । 

२०६-२१० अध्यायो मे श्रीमदभगवद्गीता के प्रवत्ति मार्ग ओर अध्यात्म 
योग का लगभग उन्हीं शब्दों मेँ विवेचन है । 


अ० २१९२ म साख्य शास्त्र के निवृत्ति मार्ग, सिद्धान्त ओर साधना का 
पञ्चशिख कापिलेय के द्वारा विस्तृत वणंन क्रिया गया हं । 

जन्याय ९१३ म गहस्थ-जीवन मे सदाचार वृत्त का वर्णन किया गथा 
हं भोर अध्याय २१४ में गृहस्थ व्यविति के लिए तप का त्रिधा बतलाया 
गवा ह्‌ । तष क्या ट--स्वल्पाहार, अनशन, माख ओर पक्न का उपवासं 


स नम ५ @ क क ० 
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राम, दम तथा ब्रह्मचर्यं । सदोपवासी, दानी, घम-कुटुम्बी, देव की आराधना 
करने वाला, अमिताशो, यज्ञ-उच्छिष्ट-भोज्य भौर अतिथिप्रिय व्यक्ति गृहस्य 
होते हुए भी तपस्वी होता ह । 
जो प्रातः भोजन ओौर सायं भोजन के वीच कुछ नहीं खाता, वह्‌ 
सदोपवासी होता है 1 
जो केवल तऋतुगामो होता है, वह सदा ब्रह्मचारी होता है । भुत्य 
ओर अतिथियों को भोजन कराकर नजो खाता है, वह भमृतभोजी है| 
अभोजन से व्यक्ति स्वगं जीतलेता ह । देवता, पितर, भृत्य ओर अति- 
थियो से वचा हुआ मोजन जो करता हं, वह यज्ञमोजी है । इस अध्याय 
मे परिमित भोजन, स्वरल्पाहार या उपव्रापकोही गृहस्थ व्यक्तिके लए 
सवसे वडा तपं ओौर सदाचार का नियम कहा गया हं । 
अध्याय २१५ मे इन्द्र-प्रह्लाद संवादके रूपमे कमं भओौर प्रज्ञा के 
जीवन की व्याख्या कराई गई हुं। 
अध्याय २१६ मे इन्द्र-बकि संवादके रूपमे एेश्वयं की अनित्यताका 
वणन किया गया हं । 
असुरराज वलि कालपर्यापि दृष्टि को मानने वारेथे। वेसंसारकी 
सब वस्तुओं को अन्तवान्‌ जानकर शोक ओर हषं स प्रभावित नही होते 
थे (अध्याय २१७) । 
अध्याय २१८मे वलिकीश्रौी ओर इन्रका सवादहं जिसमे श्री 
ने अपने स्थान बताये हँ । 
अध्याय २१६ में इन्द्र ओर नमुचि के संवादके रूपमे काख्वादकी 
ध्याख्या को गई हे } 
अध्याय २२० में प्रन उठाया गया हुं कि बन्धुनाश ओर राज्यनाश् 
जैसी कठिन विपत्ति मे फसे हए मनुष्य को क्या करना चाहिए ? यह्‌ प्रश्न 





* ० _ 
१. अन्तरा प्रातराशं च सायमाशं तथेव च । 
सदोपवासी च भवेद्यो न युङ्क्ते कथचन ॥ ( २१४।९ 
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वैसा ही ह जैसे आपद्ध्म मे राजा के लिए किया गया है 1 ओर उत्तर भी 
लगभग वही हे । इसमे कालपर्याय वाद के भन्तग॑त सुल-दुःख पयाय का 
विवेचन हं - 

कारेन त्वाहमजयं कारेनाहं जितस्त्वया । 

गन्ता गतमितां काः कारः करूयति प्रजाः । (२२०।३५) 

युधिष्टिर ने पृष्ठा कि भविष्यमं आने वाले कल्याण ओर अकल्याण 
के समय मनुष्य का मन कंसा हो जाता है ? यह उल्लेखनीय है कि असुरो 
की देवी को लक्षव्र भौर तारों के आभूषण अर देवराज इन्द की श्री लक्ष्मो 
को कमलो की माला पहने हृए कहा गया है--पद्माश्रीः पदूममाक्निी 
( २२१।२० ) । ये दोनों रक्षण मधुरा से प्राप्त कारी मिट्री की देवी 
मूतियों मे घटित होते हु 1" 

इस अध्याय में इन्द्र ओर वास्तव का संवाद हुं । 

अध्याय २१२ में ब्रह्मस्थान के आचार ओर नियम बताये गणए हं । 
इसमे समत्व ओर संयम का ही उपदेश दिया गया हं । 


अध्याय २२३ मे उग्रसेन-वसुदेव के संवाद के रूप में मनुष्य के सभी 
गुणों के विषय में प्रशन किया गया है, जैसे, ऋजु, सत्यवादी, तपस्वी, 
विनयी, सुखरीक, सुसंमोग, सुभोज्य, स्वादर, शुचि, तितिक्षु, मनोनुकूल- 
वादी, वहुश्रुत, चित्रकथ, पण्डित, अशठ, अदीन, अक्रोधी, अल्ु्च । 
अध्याय २२४ में युधिष्ठिर ने भृतो के आयन्त, व्यान, कम, का, 
आयुवर, लोकत्व, भृतो कौ आगति ओर गति, सगं ओौर मृत्यु के विषय 
मे प्रहन किया । उत्तर में भीष्म ने व्यास ओर शुक के संवाद रूप में इस 
महान्‌ प्रकरण का वर्णन किया 1 आरम्भ में छोटो-वड़ काल की इकाइयो 
की गणना दी गई है । सतयुग मे धमं के चार पैर थे, फिर क्रमशः उसका 
हास हमा । चार युगो की दादश साटस्त्री से एक ब्राह्म दिन होता हं । 
उतनी ही कार संख्या से ब्राह्मी रात्रि होती हे । ब्रह्मा से महत्‌ तत्व एवं महत्‌ 
तत्व से मन, मन से पञ्चभूत भौर पञ्चभृतों से उनकी तन्मात्राएं जन्म 
ठेती दै1 यही सृष्टि के आरम्भक सप्त पुरुष हं (एते तु सप्त पुरुषा 


नि 1 + 


क 8, 7 
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नानावीयाः पृथक्‌ पृथक्‌ 1 २४४, ४१ ) । किन्तु विना एक दसरे से मिक 
हए ये सृष्टि न करं सके । जव ये एक साथ मिले तव इनका वह समाश्रय 
भाव पुरुष कहलाया । उस श्रयण कोटी रीर कहते हँ । वह षोड- 
भावों ( पच ज्ञानेन्द्रिय, पंच कमंन्द्रिय, पंच सहाभूत ओर मन) का 
मूतं रूपथा। शरीर, कम॑ तथा पुरुपका ओौर भी विशद वर्णन क्रिया गया है, 
जसा भागवता मे मान्य था । विव का प्रतिसंचर कर्म अर्थात्‌ पृथ्वी, जल, 
तेज, वायु, आका, मन ओर अव्यक्त रूप में कहा गया ह । संचर सुष्टिओर 
प्रतिसंचर ही प्रख्य ह । उस प्रकार संचरःप्रतिसंचर कै रूप में जगत्‌ 
का विस्तार ओर संक्षेप होता है । इसी को संज्ञा संकोच ओौर विकास है । 
( अ° २२५ ). 

अध्याय २२६ मे राजाओंके नाम ओर कृत्यो का उल्लेख हे । 

अध्याम २२७-२३० में प्रज्ञादर्शन का विशद वर्णन ह । 

अध्याय २३९१ में प्रज्ञादशंन के अन्तरगत ब्रह प्राप्ति का वर्णन है । 

अवघ्याय २३० में प्रज्ञाद्न के अन्तरगत इन्दरियतिग्रहुका वर्णन दहै] 

अध्याय २३३ में प्रज्ञादरन के अन्तर्गत क्षराक्षर का वणन किया गया 
हे । 

अध्याय २३४ में ब्रह्मचारि-घमं का निरूपण हं । 

अध्याय २३५ में प्रज्ञादशन के अन्तरगत विहोेष प्रकार की बुद्धि के 
साधत का वर्णन किया गया हुं । 

अध्याय २३६ मे वानप्रस्थ-घमं का निरूपण हे । 

जैसे हाथो के पांव में ओर सव पैर समा जाते हं, एेसे ही संन्यासी 
के धर्म मे अन्य सभी धर्मों का समवे समञ्चना चाहिए । वहु अहिसिक, 
समदर्शी, सत्यवादी, ध्यवान्‌, जितेन्द्रिय ओर सभी भूतो का शरण्य होता 
है । भिक्षुके ओर भी लक्षण इसमे बताये गए हं । ( अ° २३७ ) 

अध्याय २३८ मे सवके हृदय मे अवस्थित गूढ आत्मा का वणन ह । 
इसके ये रूप हैँ--भृतात्मा, प्रज्ञानात्मा (मन), विज्ञानात्मा (बुद्धि), महदात्मा,. 
अग्यव॑तात्मा । अव्यक्तात्मा जिस लिए गूढाऽऽत्मा यह संज्ञा उपनिषदो मे बनाई 
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गई थी (एष सवेषु मृतेषु गूढाऽऽव्मा न प्रकाशते । कठ उ० ३।१२) को 
सत्व मेँ समाविष्ट करके मृत्युंजय वन जाता हं । निवात दीपकी भांति 
उसका चित्त कहीं से कम्पित नहीं होता । योगी के सम्पूणं लक्षण इस 
वर्णनमे भाये हं) इस प्रकार रावि के पूवं ओर पर्चिम भागम योग 
साधन करता हुजा आत्मा का आत्मा में दशन करता हँ । ( अ० २३८ ) 

अध्याय २३९ मं शुक ने अध्यात्म विद्या के विस्तृत वर्णन का प्रन 
किया । इस प्रकारण मे आई हुई अध्यात्म सामग्री का जैसे बोई अन्त ही नहीं । 
ग्यास जी नें शुकदेव से अध्यात्म विद्या का पुनः विस्तार से वर्णन कहा । 

जंसे समुद्र मं हलोर पर ह्िलोर उव्ती है, एेसेही पञ्चमृतो मं 
उनके गुणों को कुहरं उती रहती हैँ । शब्द, श्रोत्र, आकाश्च आदिका 
अनन्त क्षत्रहं । एसे ही वायु, स्पशं, रस ओर जक, तेज, रूप ओर अग्नि, 
घ्राण, गन्ध मौर पृथवो इनकी ऊपियों का इस जीवन में वया कभी कोई 
भन्त होता है ? इनके ऊपर गौर इनसे भी सूश्म मन गौर वुद्धि की लह- 
सिथिोंका कहीं कोई अन्त नहीं । जीवन भरं प्राणी उनका अनुभव करता 
हं । यह सव अव्यात्म का क्षेत्र है । इनमें तीन गुणों की सूक्ष्म पते पड़ी हुई 
हं । भेव-भेवज्ञ का यह जाल वहत ही सक्षम ओर अपरमित ह । देहधारियो 
को इन्दियग्राम इस ओर से उस ओर तरंगित करता रहता ह्‌ । 

(अ० २३९ ) 

मावो का धरातक मन है । इच्दरिय से अध्यवसाय का निश्चय किया 
जाताहं। हृदय प्रिय ओर अप्रिय के अनुभव का साधन हं । कामगोचर 
इन्दि सेः मात्मा का दर्शन नहीं होता । इद्दियररिमियों को जव मनसे रोक 
्याजाताहै, तो घरमे रवे हृए दीपक की भाति आत्मा का प्रकाशा 
"दिखाई पड़ता है । (अ० २४० ) 

० २४० मं प्रवृत्ति मौर निवृत्ति का मार्ग कहा गया ह । 

° २४२ परम धमंका कथन है। 

सव ओर से निवृत्ति को प्ररंसा अ० २४३ पं कौ गई ह । 

अघ्याय २४५ मे अन्तरात्मा का कथन है । 
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अध्याय २४५ मेब्रह्मके दर्शन का उपाय कथित है । 
कामना-त्याग का उपाय अध्याय २४६ मेँ कहा गया ह | 
व्याय २४७ म भतों के गणो का संख्यान ह | 

इस प्रकार चौवौस अध्यायो में ङुकेदेव के प्रन ओर व्यास के उत्तर 
केख्पमे प्रज्ञाद्शन ओर अध्परातम त्रिया का वर्णन क्रियां गया हुं । यह 
अव्रत योग जर्‌ आस्तिक दशं का वहत ही अच्छा भौर सारग्नित 
उपदशं ठं । इसम गाता जोर उपनिषदो का सार पाया जाताहै। 

अध्याय २४७ स ९५० तक प्रजापति तथा मृत्युकेसंवादके ्पमें 
मृत्यु कौ उत्पत्ति का वर्णन किया गया है| 

अध्याय २५१ मे घमं के लक्षणों का वर्णन किया गया हं । 


: ९१ 
वुलाधार-जाजलि संवादं 

अध्याय २५२ से २५६ तक के पांच अध्यायों मेँ गहस्थ धर्मकी 
महिमा का एक ह दयस्पशीं दृष्टान्त दिया गया है । जाजलि नाम का एक 
तपस्व। वन म तप करने ख्गा। वह इतना सफल हुमा कि उसकी 
जटाओं में पक्षियों ने अण्डे दे दिये। उनमें से वच्चे निकले, फिर 
भौ जाजलिका ध्यान संग नहींहुआ। इसमे उसे अभिमान हो गया। 
वह जव नदो म स्नान करने गया तव उसने आकारावागी सुनी कि तुम्हारा 
धमज्ञान अभी तुलाधारं वंश्य के समान नहीं हुआ । यह महाप्राज्ञ तुला- 
धार वाराणसौ मे रहता हं । वह भौ धर्मं के विषयमे एसा दावा नहीं कर 
सकता जसा तुम करते हो । यह सुनकर जाजलि आरचर्यचकरित हो गया 
ओर तुखाधार को खोजता हुभा वाराणसी आया । तुलाधार ने उसका 
स्वागत किया ओर कहाकि हे ब्राह्मण, तुम जब आ रहे थे, तभी हमने जान 
ख्या था। तुमने समुद्र के किनारे महान्‌ तप किया, किन्तु धमं के रहस्य 
को नहीं जाना । तुम्हारी जटाओं मे पक्षियों ते घोसला बना लिया था) 
आकाशवाणी सुनकर तुममें क्रोध आ गया । 


१२ 
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जाजलि ने तुलाधार से इसका रहस्य पूछा, तो उसने कहा ““म॑ गन्ध द्रव्यो 
का व्यापार करता हृं । मैरी जौविकामे किसी प्राणी द्रोह नहीं ह 1 मेरे 
किसीभी कामम मायाया छल नहींहं। में सव प्राणियों के हितम कायं 
करता हूं । मँ मिद ओर सोने को एक-सा मानता हु । मं किसी दुसरे के 
कामको न प्रशंसा करता हूं, न निन्दा । सव भूतो में समता मेरा ब्रत हं। 
मेरी तुला मुभे इष्ट ओर अनिष्टे, राग ओर देष में समत्व भाव रखने की 
चेष्टा देती हं 1 


तुलाघार ने १८६ इलोकों के संवाद में जिस धमं को व्याख्या की, उसमें 
यज्ञ का कोई उल्लेख न था । ज्ञात होता ह कि यह्‌ कम या अधिक बौद्ध-घमं 
के ही उपदेशों का एक संस्करण था) इस पर जाजकिने पृछा कि य्ह 
तुम्हारा सिखाया हुभा धमं ह } यदि इसे हम मान लं, तो स्वगं का द्वार वन्द 
हो जायगा । इस पर तुखाधार ने कहा, “मे नास्तिक नहीं हूं, त यज्ञ की निन्दा 
करता हुं 1 किन्तु जो विशुद्ध प्रज्ञाधमं ह, जो सम्यक्‌ वृत्ति ह, जो सम्यक्‌ 
कम, सम्यक्‌ वाणी ओौर सम्यक्‌ घमं ह, उसी की व्याख्या करता हूं ।'' 
ज्ञात होता है, तुलाधार की अधिकांश शिक्षा बौद्धो के ग्रंथ धम्मपद से 
संकलित को गई थी । जैसे ्‌ 
यस्मादुद्विजते लोकः सपदिरम गतादिव । | 
न स धममवाप्नोति इहरोके परत्र च ॥। (१२।२५४।३१ महाभारत) 
यो दुक्खस्स पजानाति इधेवखयमत्तनो । | 
पननमारं विसंयुतं तमहं ब॒मि ब्राह्मणम्‌ 1। (जातकब्राह्मणवग्ग २०} 


, अध्याय २५७ मे यज्ञो मं अहिसा का प्रतिपादन किया गया है, जिसकी 
सज्ञा विचसख्नु गीता हँ । 


अध्याय २५८ म यह व्यावहारिक प्रश्न उठाया गया ड कि जीवन में 
काय को साघना चिरकार तक करनी चाहिए या अचिरकाल तक । अन्त में 
यही निणय क्रिया गया ह कि चिरकाल तक सव धर्मो को उपासना होनी 
चाहिए । | 
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त्वाय २९९ म कहाग्याहु कि सतयुग में केवल (धिक दण्ड था 
भरम आदान दण्ड या जुर्माना आवश्यक था भौर अव वधं दण्ड आवदयक 
ह । अतः राज्य चलनेके लिए शारीरिक दण्ड आवदयक 


; ९२ : 


गो-कापिल्ेय संवाद 

न्याय <६०-२६२ मे गो-कापिलेय संवादके रूपमे इस प्रदन का 
समाधान क्रया गया है कि गृहस्य धर्म भौर योग धर्मं इन दोनो का समन्वय 
कस हा सकताहं मौर दोनों में कौनश्रष्ठहै ? इस विषय मेँ कपिल ओर 
गौ का संवाद प्राचीन जान पडता हं। उस्रगौको त्वष्टाके आतिथ्य के 
लिए आलम्मन के उदस्य स नहुषन चुना था। उसे देखकर कपि ने एक 
वार्‌ इतना ही कहा-- हा वेद ! (जो तुम्हारे नाम पर लोग एसा अनाचार 
करत हं) । उस समय स्मूमरदिमि नामक एक ऋषि ने उस गाय के भीतर 
प्रवेश करके कपिर मुनि से कहा, अहो, यदि वेदों की प्रामाणिकता पर आप्‌- 
को संदेह ह, तो अन्य धम॑जास्त्रो को किस आधार पर प्रमाणभत माना जा 
सकता ह? धहां स्पष्ट ही वैदिको हिसा पर आक्षेप करिया गया है ओर यह्‌ 
भी सदेह किया गया हं कि वेद-प्रस्तावित चार आश्रमो का धमं कटां तक 
समीचीन हं ? यह्‌ उस युगमे बौद्धोंका वेदके संवध में विचार थां 
अहिसा ओर हिसा को लेकर यह प्रशन बहुत ही जटिरु ओर कठिन वन 
गयाथा। यह्‌ बौद्धो भौर भागवतोंके वीच में मत-मेद का बवंडर वत 
गया था। | 

उससे पिण्ड छृडाना भागवतो के लिए मुश्किल हो रहाथा । एक ओर 
तो वे वदिको हिसा कौ निन्दा नहो कर सकते थे, दूसरी ओर अहिसा का 
समर्थन करने पर बाघ्यथे। कपिल बौद्ध या वेद-बाह्य दृष्टिकोण के 
समर्थक हँ ओर स्यूमररिम मिलि-जुलो वात कह कर वैदिक मत का समर्थन 
कर रहे हं । स्यूमरदिमि कै मत में यज्ञ आवश्यक ह । भागवतो ने यज्ञ के 
समर्थन मे लम्बे-चौडे तकं खड किये । यज्ञ द्वारा प्रजापति ने विश्व बनाया । 
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विश्व के-किए यज्ञ आवश्यक है । यज्ञ के १२ अग थे-ओषधि, पर, वृक्ष 
लता, घी, दूध, दही, अन्तादि हविष्य, भूमि, दिशा, श्रद्धा ओर काल । 
ऋग्वेद, यजर्वेद, सामवेद ओौर यजमान मिलाकर सोलह यज्ञांग हतं हं । 
तथा, गार्हपत्य अग्नि को सत्रहवां यज्ञाग समञ्लना चाहिए । इन सत्रहुमं 
हिसा तो केवल एक यज्ञांग है 1 उसी को लेकर इतना वखेडा करना अना- 
वद्यक है 1 अन्य यज्ञाङ्धों से यज्ञ संपन्न किया हौ जा सकता हें । भागवतो का 
दसरा प्रबल तर्कं यहथा किपूर्वकारसे एेसाहोहोता आया हे, इस कारण 
हम तुम्हारा नया मत स्वीकार नहीं कर सकते । यज्ञ का अनुष्ठान विश्व 
की स्थिति के लिए आवश्यक है 1 उसमें करिसौ के साथ द्रोह का भाव नहीं 
है। यज्ञ शास्त्र मे वर्णित है । संपृणं यज्ञाङ्धों एक द्रूसरेको धारण करते हुं । 
यज्ञ शास्त्र के जाने विना इन यज्ञाङ्कं के साथ ज्ञगड़ा करना उचित नहीं । 
केवल पश हिसा के भाधार पर यज्ञ को अवेध मानना ठीक नहीं भोर इस 
युक्ति को यज्ञ के विपक्ष मेँ कभी स्वीकृत नहीं किया जा सकता । विद्वात्‌ 
पुरुषों ने वेद भौर ब्राह्मण तथा उनमें कहे हुए कमकाण्ड को प्रमाण माना 
हे । इन आम्तायों या मागमो को हम नहीं छोड सकते । वेदों के ब्राह्मण 
भागे यज्ञ प्रकट हमा है । यज्ञ के पीछे सारा जगत्‌ ओर जगत्‌ के पीछे 
सदा यज्ञ रहता ह । यज्ञ प्रवृत्ति मागं हं, आपका मत निवृत्ति-प्रधान हं 1 जन्तु 
गृहस्थो के लिए प्रवृत्ति गौर निवृत्ति दोनों ही मागं हं । उत्तर में कपिरुनं 
निवत्ति मागं ओर ज्ञानियों का समर्थन किया । ये ज्ञानी प्रज्ञावादी बोद्ध 
ओर सांस्यवादी परिव्राजक थे । किन्तु स्यूमररिम ने गृहस्थो काही पक्ष 
लिया 1 यदि गृहस्य आश्रमनदहो तो संन्यास, वैराग्य ओर मुण्डकों के सब 
ध्म विफल हो जायं । जसे समस्त प्राणी माता की गोद का सहारा पाकर 
ही जीवन धारण करते हुं, उसी प्रकार गृहस्थ आश्रम का आश्रय नेकर ही 
दूसरे आश्म व्किंहृए हें। 
गुप्त युग की इसी पृष्ठभूमि मे कालिदास ने गृहस्थ को सर्वो 
पकारक्षम भाभ्रम च्लि था ( कारोह्ययं संक्रमितुं द्वितीयं सर्वो 
, पकारक्षमान्रम ते। रघु ° ५1१० ) ॥ यञ्च ओर तप कां मूल कारण गार्हुस्य 
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आश्रमही हं । गृहस्थाश्रम का पालन मोक्ष में वाधक हे । इस कथन का 
साहस किसमें है? जो श्रद्धारहित, मढ ओर सूक्ष्म दृष्टिसे वंचित है, 
अस्थिर, आलसी, श्रान्त ओर अपने पूवकृत कर्मो से संतप्त है, वे अज्ञानी 
पुरुष हौ सन्यास मागं का आश्रय लेकर गृहस्थ घमं में शान्ति का अभाव 
देखते है । 
एसे कटीले तर्को के वाणो से भागवतो कै तर्कश्च भरे हुए थे । वे तीर 
ठीक निशाने पर वैरते थे । सच वात यह है कि दोनों पक्षों मे एक-एक 
कमजोरी थी । वौदधोंके किए गृहस्थ घमं को आदीनव या दुःख वताना 
भारो जंजाल था । यह पूरा वर्यो का छत्ता था जिक्तसे भागवत ओर उनके 
छोटे-से-छोटे अनुयायी भो पूरा लाभ उठाते थे । इस क्षेत्र मेँ वौद्ध अपना 
शस्त्र कभी नहीं संभाल पाये ओर भागवतों के प्रवर तर्को के सामने उन्हुं 
सदा कठ्ति ही हो जाना पड़ा । विदोषतः एक ओर गृहस्थ धर्मं की निन्दा 
भौर दूसरी ओर विहारो मे भिक्षुभिक्षुणियों के आचार उनके लिए वहूत 
मंहगे पड । दूसरी ओर भागवतो ने कई प्रबल युक्तियों से अपने अखाड़े को 
दमदार बना लिया। इसके किए उन्होने दो सिद्धान्त निकाले-एक तो वैदिकी 
हिसा हिसा न.भवति, ओर दुसरा अदहिसा परमो धमः, इस मतकोभी 
उन्होने पूरी तरह मान लिया । तीसरे उन्होने वहां पडुवाची अज शब्द का 
मथं तिल किया ओर यज्ञो मे पशुओं की हिसा के स्थान पर तिल, जौ आदि 
ओषधियों का प्रयोग शुरू किया । यहां स्पष्ट लिखा हं कि नगर, जंगल 
ओर पहाडों पर उत्पन्न होने वाली सब ओषधियां प्राणकेरूप हं अतः वे 
ही प्राणी हँ (२६१६ ) 1 इससे सूचित होता है कि भागवतों ने अपने 
बुद्धि-बल से प्रचार के साधनों को बहुत ही तीक्ष्ण ओर सबल बना छया 
था । एक ओर उन्होने यज्ञीय हिसा से मुंह नहीं मोडा, दुसरी ओर यज्ञको 
अपूर्व प्रसंसा की । तीसरी मोर पञ हिसा को १७ यज्ञाङ्धों मं केवल एक मान- 
कर ओषधि-वनस्पतियों को नई परिभाषा खडी कर दी । ओर चौथे स्थान में, 
हिसा को स्वत्मिना परम धर्मं मान लिया । इसके अतिरिक्त गृहस्थ धमं 
की महिमा को अनेक लोकसंमत युक्तियों से पल्लवित किया । भागवतो 
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के इस पञ्चशाखीय प्रहार के समक्ष बौद वैठ गये । उन्होने गवं से कहा, 
“वैदिक धर्म की सनातन मर्यादा तीनों लोकों का हित करने वाली एवं ध्रुव 

विना वैदिक मन्तो के कोई भी मनुष्य तीन ऋणो से उकऋण नहीं हो 
सकता 1“ इसके छिए बौद्धो के पास कर्मकाण्ड का कोई व्रिधान नहीं था, 
किन्तु भागवतो के पास १६ संस्कारों का विस्तृत कमकाण्ड सवके लिए 
खुला हुआ था इसी के साथ ब्रतोपवास, दान ओर तीथं-यात्रा इन. तीनों 
कामी गृहस्य मात्र के लिए विस्तृत प्रतिपालन गुप्त युग मं किया गया। 
अतः गुप्त युग के मानव के लिए भागवत धमं हर्पोल्लास्र ओर आनन्द का 
भरापूरा सरोवर वन गया 1 उसमें एक आकर्षण था, जो व्याग ओर वैराग्य 
को पद्धति में नहीं था। इसकी तुलना मे विहारो मे भिक्षुजओं का जीवन 
प्रायः सभी विधायक तत्त्वो से शून्य था गोर त्रे गृहस्थो को अभिशप्त करने 
के अतिरिक्त ओर कुछ-न कर पाते थे। एसी परिस्थिति में विजय 
पताका भागवतो के हाथमे रही, उसीका समसामयिक चित्र गो-कापिलेय 
आख्यान मे खींचा गया हुं । वेदों के अनादर से ओौर कर्मकाण्ड को छोडनें 
से कोई मनुष्य परब्रह्म को प्राप्त नहीं कर सकता । 
` ज्ञातहोताहं कि इस संवाद के प्च ओर विपक्ष में दिए जाने वाके 
तकं आपस मेँ जटिलता से गुथ गये गौर दोनों आचार्यो के लिए उसकी स्पष्ट 
व्याख्या कठिन हो गई । अन्त मेँ कपिल को कहना पडा कि हम वैद की 
निन्दा नहीं करते । . वह शब्दब्रह्म है 1: दुसरा परत्रह्य है, जो योग ओर 
ज्ञान से प्राप्त किया जाता ह । शब्दब्रह्य में निष्णात ग्यवित परब्रह्म की 
भ्राप्ति कर॒ सकता है ( शब्दब्रह्मणि: निष्णातः प॒ ब्रह्माधिगच्छति । 
२६२।२) । 

माग चकर इस संवाद का ज्ुकाव कुछ एेसाह? हो जाता है ! बौद्धो 
ओर ब्राह्यणो के तकं पहर आपस मे टकराकर फिर आपसे मेल ठंढते 
खगत € । अध्याय २६२ कौ विशेषता एेसी ही है । अन्त मे कु एेसा समन्वय 
दिखाई पडता है- संतोष ही जिसके सुखका मूल है, त्याग ही जिसका 
स्वस्पह्‌, जा ज्ञान का आश्रय कहा जाता ह्‌, जिसमे मोक्षदायिनी बद्धि 
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तथा ब्रहम साक्नात्कार रूप वृत्ति आवश्यक ह, वह संन्यास आश्रमरूप धर्म 
सनातनहं । जो वेदों ओर उनके दारा जानने योग्य परब्रह्म को टीक-टीक 
जानता ह, उसी को वेदवेत्ता कहते हैँ । उषसे भिन्न जो दूसरे लोग है, वे 
मुंह से वेद नहीं पढ़ते, धौकनी के समान केवर हवा छोडइते है । जो वास्तव 
म ब्रह्मवेत्ता से अभिन्न है, उस परब्रह्म परमात्मा को नमस्कार ह । 
धम, अर्थ, कामके त्रिवगं में घमं ही सवसे श्रेष्ठ है । इस वात को एक 
ब्राह्मण ओर कुण्डधार मेघ कौ कहानी कहकर समज्ञाया गया ह (अध्याय 
२६२) । 

अध्याय २६४ में यज्ञके लिए हिसा को निन्दा एक कहानी के रूप 
मे कही गई ह । उसीमे सत्य का उपदेश भी कहा गया है 1 

अध्याय २६५, २६६, २६७ मं पंचभूत भौर जीवात्मा के सम्बन्व में 
फुटकर विषय भये हुं । 

अध्याय २६८ तुष्णा परित्याग के विषय में माण्डन्य मुनि भौर जनक 
के संवादरूपमं कटागयाह। इसका निष्कषं यह्‌ ह कि मोक्ष मागं के 
लिए तुष्णा का परित्याग आवश्यक हं । 2 
 . मध्याय २६९ मे संन्यासी के लिए भिक्षा मांगने के नियम कह गए 
ह, जो मनुस्मृतिमें भी वैसे ही अये हं । . 
 अव्याय २७० मेँ शूक्राचायं ओर वृत्रासुरके संवादरूपमं वृत्र के 
मुख से समस्त उत्तम धर्मो का कथन कराया गया हे, जिनका माश्रय केकर 
वहू राज्यच्युत हो जाने पर भी सूखी था। 

अध्याय २७१ में वत्र से शुक्राचायने विष्णु कौं महिमा का वणन 
कियाहे जो भागवत धम का अग था) 

अध्याय २७२ मे इन्द्र दारा वत्रासुरके वधका वणनदहं। वृत्र 
ब्राहमण था \ उसके वधसे इन्द्रको ब्रह्महत्या र्गौ ओर तव ब्रह्मा के 
प्रयत्न से वे उस ब्रह्महत्या से मुक्त हए । ष्रह्या ते उसके चार टुकडे करके 
अग्नि मे, वृक्षो पर, जक म ओौर रजस्वला स्त्रियों मे डर दिए ओरौर उने 


( ठ 
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मुक्त होने की रतं भी बता दीं । अग्नि को प्रज्वलति पाकर जो हवन न 
करेगा, जो वृक्षों को काटेगा, जो जल मे मलमूत्र उलेगा जौर जो रज- 
स्वा से गमन करेगा, उस पर यह्‌ ब्रह्महत्या चटी जायगी । 

अध्याय २७३-४ में ज्वर को उत्पत्ति का वर्णन हं । एक वार निमंत्रण 
न पाकर शिव ने दक्षयज्ञ का विध्वंस किया तो उनके ललाट से स्वेदविदु 
भेरव रूप में उत्पन्न हुआ, वही ज्वर वन गया ओर उसके अनेक रूप पृथ्वी 
पर फल गए । हाथियों का ज्वर उनके मस्तकमें ताप, पर्वतोंका उ्वर 
शिखाजीत, जल का ज्वर सेवार, सर्पो का कचुल, पृथ्वीका ज्वर ऊषर 
भूमि, घोड़ों का ज्वर उनके गले मे मांसखंड वढ जाना, मोरों का दिखा 
निकलना, सिहं मे थकावट होना ही ज्वर का रूप माना गया है । तात्पर्य 
यह किं कारग्नि रूद्र का मूतं रूप ज्वर है । 

इसके वाद दक्ष ने शिव को प्रसन्न करने के लिए शिवसहस्चनाम स्तोत्र 
का पाठ किया । पूना संस्करण में वह प्रक्षिप्त सिद्ध हआ है भौर परिशिष्ट 
मे रक्ला गया हें (पृ २०५४-२०६४)'। यही स्तोत्र वामनपुराण मेँ वेन कृत 
माना गया हं । इससे मिलता दुसरा शिवसहख्नाम अनुशासनपर्व मेँ है, 
जिसे वहां तंडीकृत कहा गया है । 

अध्याय २७५ मं समद्ध ओर नारद के संवाद रूपमे शोक ओौर दुःख 
मं समत्व द्वारा प्रसन्नचित्त रहने के उपायों का वर्णन है । 

अध्याय २७६ मे कल्याण या प्रेम के संदेहुरहित मागं का वर्णन पाया 
जाता हे । 


अध्याय २७७ में अरिष्टनेमि ने सगर को मोक्षप्राप्ति का उपदे दिया 
हे । इसमे संक्षेप ओर विस्तार से मुक्त पुरुष क लक्षण वताये गए है । 
अध्याय २७८ में महादेव जी के शरीर से शुक्राचायं के जन्मकी 
कथा हू । | 

अघ्याय २७९ से २८७ तक जनक ओौर पराशर के संवादरूप में 
पराशर गीता कही गई हे) इसमें श्रेय साधन, शुभकर्म प्रशंसा, दान प्रशंसा, 
घर्म प्रशंसा, धमं प्रसिद्धि, तप प्रशंसा, वर्णं धर्म, वेराग्योपदेश, कमं प्ररंसा 
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आदि विषयों का धिसी-पिटौ टी मेँ वर्णन किया गया है । इन अध्यायो 
को पद्ते हुए एसा विदित होता है कि गुप्त युग के राजतन्तर, न्याय तन्त्र, 
शासन ओौर प्रजाओं के नैतिक जीवनके लिए इस सुन्दर भौर संक्षिप्त 
सामग्रो का राजधमं मे निपुण विद्वानों द्वारा प्रणयन किया गयाथा। 
मोक्षधमं मे करई अध्यात्म विषयक गीता हैँ, जैसे मंखि गीता (अ० १७१), 
हारीत गीता (अ० २६९), पराशर गीता (अ० २७६-२८७ ), हंस 
गोता ( अ० २८८ ) । 

अध्याय २८८ मे हस-साघ्य संवाद के रूपमे हंस गीता ४५ इलोकों 
मे वणितिहं।! सृष्टिके भारम्भ में प्रजापति ने सुनहछे हंस कासरूप धारण 
किया ओर सर्वत्र विचरने लगे । साध्य देवों ने उनसे घमं की जिज्ञासा की 
तो उन्होने पहठे मधुर वाणी को प्रशंसा को भौर फिर यह बताया कि वेदों 
का उपनिषद्‌ सत्य हे, सत्य का उपनिषद्‌ दम हं, भौर दम का उपनिषद्‌ 
मोक्ष हं-- ः 

वेदस्योपनिषत्सत्यं सत्यस्योपनिषद्दमः। 

दमस्योपनिषन्मोश्च एतत्सर्वानुशासनम्‌ ।। (२८८।१३) 

वाक्‌ का वेग, मन का क्रोधवेग, लोभ का वेग, उदर ओर उपस्थका 
वेग--जो इन वेगो को सहता है, उसे ही मेँ ब्राह्मण मानता हूं । क्रोधरहित 
व्यक्ति क्रोध करनेवाले से श्रेष्ठ है । तितिक्षु असहनशील से श्रेष्ठ ह । 

अमनुष्य से मनुष्य विशिष्ट है । तथा ज्ञान~रहित से ज्ञानवान्‌ श्रेष्ठ है । 

मै शाप का उत्तर शापमें नहींदेता। मेरी दृष्टिमें दम अमृतका 
दार है । मै यह रहस्य ज्ञान तुम्हं बताता हं कि मनुष्य से श्रेष्ठ यहां कुछ 
तहीं हं । 

यह मोक्षधमं पर्व की स्वर्णाक्षरो उविति संस्कृत साहित्यमे अनुपम ह॑-- 

नाहं शक्तः प्रतिशपामि किंचित्‌ दमं इारं ह्यद्धतस्ये ह वेद्धि । 

गुह्य ब्रह्म तदिदं वो ब्रवीमि । न मानुष च्छे.ष्टतरं हि किंचित्‌ ॥ 

(अ० २८८।२०)} 
सत्य स्वर्गं की सीदी है, जैसे समुद्र पार जाने के किए नौका होती हं । 
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अ० २८९ मे युधिष्ठिर ने प्रन कियाकि सांख्य ओर योगमें क्या भेद 
हँ ? मोक्षधमं पर्व"में मुख्यतः पांच विषय हँ । एक तो वैदिक अध्यात्म विद्या 
जिसका ऊपर बार-बार वणन किया गया ह, दूसरे सांख्य मत, तीसरे योग 
का विवेचन, चौथे शेव दर्शन जिसका दक्षयज्ञ विघ्वंसके प्रकरणमें 
उल्लेख हो चुका ह ओर पांचवां वेष्णव पाञ्चरात्र मत जिसे नारायणय धर्मं 
भी कते हं । उसका विस्तृत विवेचन आगे नारायणीय पर्वं मे आवेगा । 


सांख्य मतानुयायो सांख्य को ओर योग मतानुयायी योग की प्रशंसा 
करते थे । योग मतानुयायी लोगों का कहना था कि ईङवर के विना कुछ 
कारणोंको मान लेने से मोक्ष की प्राप्ति संभव नहीं है। सांख्यवादी 
शास्त्र पर वल देते हँ ओर योगवादी प्रत्यक्ष अनुभव पर बल देते हं, 
योग मत में साधना के ऊपर वहत गौरव है । बलहीन योगी को विषय 
सचे जाता हं, किन्तु वही अपने तेजको दीप्त करके सिद्धि तक पहुंचता 
हं । जसे घनुरधारी बाण से लक्ष्य को बेधताहै, वैसे ही योगी योगबल से 
मोक्ष को प्राप्त करता ह । घ्यान ओर धारणा के द्वारा योगी अवदय सिद्धि 
अप्त कर सक्ता हं। योग के जो गुण शास्त्रों में कहे गए है, वे उसके शरीर 
म प्रकट हो जाते हँ, जँसे--शरीर मे हल्कापन, आरोग्य, अलोलपता, संग 
निखर जाना ओर कंठ में स्वर का उत्तम हो जाना । 


योग के वणन के वाद अध्याय २९० में सांख्य का विशद वर्णन किया 
गया ह्‌ । 


> ^€ 8 
क्षर ओर अक्षर महिमा 


अध्याय २९१ में वसिष्ठ भौर करार जनक के संवादके रूपें क्षर 
ओर अक्षर विद्या का विवेचन किया गया है । भूतो की सज्ञा क्षर हं मोर 
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¡ के घरात पर्‌ प्रतिष्ठित आत्म चैतन्य की संज्ञा अभर है । इसे कूटस्थ 

भी कहते हें । 

अध्याय २९२ में लगभग १२५ क्रियापथों की वड़ी सूची दी है 

मध्याय २९३ म कहा हे कि प्रकृतिपुरुष या माता-पिता के संयोग से 
इस देह को रचना होती है, जिसमें अनेक गुण ओर अवयव भरे रहते ह, 
जिसका सूक्ष्म परिचय सांख्य ओर योग के दारा होवा है । सांख्य ओौर योग 
कोजो एक जानता ह, उसी का जानना अच्छा है--एकं साख्यं च योगं 
च यः परयति स बुद्धिमान्‌ । (२९३।३०) । | 

अक्षर एकत्व हं ओर क्षर नानात्व हं । ज्ञात होता है कि २५ तत्त्वो 
के अतरिक्त सांख्य मत में २५ वां जीवतततव ओर २६ वां ईश्वर तततव भी 
माना जाने लगा था-- 


पञ्चर्विशतिसगं तु तच्वमाहुमनीषिणः । ( २९३।४९ ) 

यही गुप्त युग का नया सेवर सांख्य था 1 

अध्याय २९२ से २९६ तक वसिष्ठ ओर कराल जनक संवादकेरूप में 
मोक्ष, क्षर-अक्षर धम, दान घमं, मात-पित्‌-गण-कथन, अनित्योपदेश 
बद्धिलक्षण-ये विषय हं । 
अध्याय २९७-२९८ मे जनक के द्वारा सांख्य का ही विवेचन हं । 
अध्याय २९९ में जनक द्वारा काल का विवेचन हं । 
सृष्टि का वणंन करने के अनन्तर व्यक्त-अव्यक्त, निरगुण-सगुण, क्षर- 
अक्षर के प्रलय की.अवस्थाका भी चित्र खीचा गया है, जब सव मतं रूप 
सहस्रशीर्षा पुरुष मेँ लीन हो जाते हँ । (अ० ३०० ). 
इसके अनन्तर याज्ञवत्य ओर जनक के संवाद के रूप मे एनः साख्य 
दशान का वर्णन ह] (अ० ३०१-३०३ ) यहां याज्ञवल्क्य के मुख से इसको 
विशद व्याख्या करायी गई हं कि जो अन्यक्त निर्गुण ओर भक्ता ह, उसमे 
व्यक्त सगुण कत्त त्व भादि भावों का विकास कंसे हो जाता हं । 

संस्कृत के उत्थान युग मे सांख्य ओर योग इन दो धर्मो का बहुत हौ 
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धनिष्ठ सम्बन्ध हो गया था। सांख्य को ज्ञान भौर योग को बल का प्रतीक 
मानते भे । 

पाशुपत शंव ओर पाञ्चरात्र वैष्णव, ये दोनों भी सांख्य ओर योग को 
स्वीकार करते थे । मोक्ष घमं मे वार-वार सांख्य ओर योग कौ इस एकता 
का उल्टेख किया गया है (एकं सांख्यं च योग च यः परयति स तच्व- 
वित्‌ । ३०४।४) । 

याज्ञवल्वय उपनिषद्‌ युग के पुराने आचार्यं थे । वे जनक के गुरु थे। 
मिथिला की राजसभा में कितने ही आचार्यो से अध्याय विषय पर उनको 
चर्चा हुई थो । वहां उन्होने अक्र ब्रह्म की विद्या का प्रतिपादन किया था। 
यहां अध्याय ३०६ मे उन्हीं के मुख से उनका चरित कलाया गया है । 
कथा है कि याज्ञवल्कय ते सूर्थं कौ आराधना करके शुक्ल यजुवद के मन्त्र 
को प्राप्त किया था जो माध्यन्दनो शाखा या वाजसनेयि शाखा के नाम से 
प्रसिद्ध हैँ । शतपथ ब्राह्मण भी याज्ञवल्क्य की रचना हैँ 1 इसके पहले दो 
काण्ड इष्टि, ३-४-५ पशुबन्ध, ६-७-८-९ अग्निचयन, ओर १० वां काण्ड 
अग्निरहस्य कहलाता है । १९१ वेकाण्डका नाम संग्रह्‌ है । १२-१३-१४ 
परिशिष्ट कहलाते हैँ । इन्हीं मे से अन्तिम १४ वें काण्ड में वे दार्शनिक ओर 
अध्यात्म विषय है, जिनके केन्र में याज्ञवल्वय का महान्‌ व्यवितत्व है । 

हां शतपथ के साथ उसक्रे रहस्य, परिशेष ओर संग्रह भागोंका 

भी उल्ञेख ह । शतपथ के पहले ९ काण्डों में ६० अध्याय थे जिन्हें पष्टिः 
पथ कहा जाता था 1 पीके ५ काण्ड ओर जोडे गए जिससे शतपथ नाम 
हुआ । यहां यह भी कहा हँ कि सूयं के वरदान से सांख्य ओर योगमेंभी 
याज्ञवल्क्य को प्रतिष्ठा प्राप्त हई । यहां कहा है कि याज्ञवल्क्य ने शुक्ल 
यजुवद की १५ शाखाएं गौर प्राप्त कीं मौर अपने सौ शिष्यो को वेद 
पठाया । वे मिया मे जनक के यहां यन्न के पुरोहित भी बने। उसमें 
उन्हं मूरि दक्षिणा सिरो जिसका आधा भाग उन्होने अपने मामा वैशम्पायनं 
को दिया । 

रातपथ को भी उन्होने रहस्य भौर परिशेष के साथ अपने शिष्यों को 
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पटाया 1 जब याज्ञवल्क्य इस प्रकारके गम्भीर ग्रन्थो को रचना केर 
चुके, तव वेदज्ञ विदवावसु गन्धवं ने उनसे २४ प्रन पूछे जो उत्तरसहित 


इस 


१६ 


१७. 
, वेय व्याह ? 
, अवेद्य क्याहं ? 
, चलक्याहं ? 


१८ 
१९ 
२० 


२१ 


प्रकार टँ 
प्ररन 


„ विद्वक्यादह? 
, अविश्व व्याह? 


. अद्वाक्याहुं ? 
. अश्वक्याहुं? 
, मित्रक्याहं ? 
, वरुण क्याहूं ? 
, ज्ञान क्याहं? 
, ज्ञयक्याहं ? 

. ज्ञाता क्या ? 


, अज्ञ क्या हं ? 
क कौनहं ? 


, कौन तपस्वी ह ? 

, अतपस्वी कौन हं ? 
„ सूर्यं कौनहं? 
१५. 
, विद्याक्याहं? 


कौन अतिसूयं हं ? 


अविद्या क्या ? 


अचल क्यार ? 


उत्तर 
अग्यकवत प्रकृति विर्व हं । 
निष्कल ब्रह्म अविश्व हं । 
( द्टञ्य ऋ० १ 1 १६४ । १० ) 
अव्यक्त प्रकृति अडइवा हं । 
पुरुष अश्व हुं । 
पुरुष मित्र हं । 
प्रकृति वरुण ह्‌ । 
प्रकृति ज्ञान हं । 
निष्कल आत्मा ज्ञेय हं । 
निष्कल पुरुष ज्ञाता ह । 
प्रकृति अज्ञ हं । 
पुरुष क ह । 
प्रकृति तपस्वी हं । 
पुरुष अतपस्वी हं । 
अन्यवत प्रकृति सूयं ह । 
तिष्करङ पुरुष अति सूयं हं । 
पुरुष विद्या हं 1 
प्रकृति अविद्या हं । 
पुरुष वेद्य हं । 
अन्यक्त प्रकृति अवेद्य ह । 
सृष्टि ओर संहार को कारणभूत 
प्रकृति चल हं 1 
स्ट ओर प्रलय का कर्ता पुरुष ही 


५, भारत-स्ाविन्री [| १२. श्ान्तिपवं 


अचल हे) 
२२. क्षयक्याहं ? प्रकृति क्षय हे । 
२३. अक्षयक्याहं? पुरुष अक्षय हे । 
२४. विनाशशोलक्याहं? प्रकृति विनाशसील ह । 


प्ररनों का उत्तर देने के बाद याज्ञवल्य ने इतना ओर कहा, “आन्वी- 
क्षिकी विद्या सहित वेद विद्याखूपी धन का उपाजन करके, प्रयत्नपू्वक 
तित्यकमं मे संखुग्न रहना चाहिए । सभी वेद एकान्ततः स्वाध्याय ओर 
मनन करने के योग्य माने गए हँ । गन्धवराज ! समस्त भृत जिसमें स्थित 
हं, जिससे उत्पन्न होते हँ ओर जिसमे रीन हो जाते है, उस वेदप्रतिपाद्य 
जेय परमात्मा को जो नहीं जानते, वे परमाथ से भ्रष्ट होकर जन्मते भौर 
मरते रहते हं । 

“'सांगोपाद्ध वेद पठकर भी जो वेद द्वारा जानने योग्य परमात्मा को 
नहीं जानता, वह्‌ मृढ केवर वेदों का बोज्ञ ढोनेवाला ह । हे गन्धर्वराज, 
प्रकृति जड है । इसलिए उसे पच्चीसवां तत्तव जीवात्मा तो जानता है, किन्तु 
प्रकृति जीवात्मा को नहीं जानती । जीवात्मा जाग्रत आदि अवस्थाओों में 
सव कछ देखता हं । सुषुप्ति ओर समाधि अवस्थामें कुछ भी नहीं देखता 
तथा परमात्मा सदा हौ छन्बौसवें तत्तवरूप मे अपने आपको, पच्चीसवें तत्तव 
रूप जीवात्मा को ओर चौवीसवें तत्तव रूप प्रकृति को भी देखता रहता है 1" 

प्रकृति कै किए चतुविश, जीव के छिए पञ्चविश ओौर परमेश्वर के 
लिए षड्विंश, ये नई संज्ञाएं सेरवर सांख्य दर्शन मे गप्त य॒ग मे बनाई 
गई । लिद्घपुराण मे भी इनका प्रयोग हुमा है- 

इह षड़विरको ध्येयो ध्याता वे पञ्चविदाकः । 
चतुत्रिशकमव्यक्त महदाद्यास्तु सप्त. च॥ `“ 
| ( लिङ्ग पु० १।२८।७) ६ | 
अघ्याय ३०७ मे पञ्चशिख ने जनक को म॒त्य॒ के अतिक्रमण का उपाय 


ताया । .योंतो जरा गौर मृत्यु की निवृत्ति नहीं होती, पर ज्ञान से 
उनको निवृत्ति संभव हे । र 2 
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अव यह्‌ प्रशन उठाया गया कि गृहस्य धमं का त्याग किये विनाभीं 
क्या मोक प्राप्त किया जा सकता है ? इस विषय मे िक्की सुलभा ओर 
चमस्वज जनक के संवादका वणन हं ( ३०८।११.-९१) संवाद 
हुत लम्बा हं ओर सुरमा की बुद्धि मानों रेडियम की ठली ह । उसकी 
चिगारियां छिटक कर॒ वार-वार ऊपर आती हं । वह॒ योगविदा ओौर 
ब्रह्मतत्त्व को जानने वारी हं । वह मिथिलापुरी में आई। राजा ने आश्चर्य 
से उसके यौवन ओौर कोमलाद्धों को देखा । राजा ने उसे अन्नादि से तप्त 
किया । तव सुलभा ने ब्रह्मदर्शन के विषय में प्रन करना चाहा भौर व 
अपनी योगशवित के प्रभाव से जनक को वुद्धिमेंप्रविष्टहो गई । राजा 
जनक स प्ररन करने के किए उद्यत हो उसने अपने नेत्रो को किरणो द्वारा 
उनके नेत्रो की किरणों को संयत करके योगवल से उनके चित्त को वश सें 
कर लिया । श्री जनक ने पृछा, “किसो से परे विना उसके शास्त्रज्ञान 
अवस्था ओौर जाति के विषय में सच्ची बात नहीं मालूम होती । अतः मेरे 
साथ जा तुम्हारा समागम हाहं, इस अवसर पर इन सव विषयों की 
जानकारी के लिए यथाथ उत्तर जानना आवश्यक है । मेने पूवं समयमे 
मोक्षज्ञान जंसा ओर जिस गुरु से प्राप्त कियाथा, उन दोनों का परिचय 
आप मुञ्षसे सुनें । मेरे गुरु योगी पञ्चशिख थे। सांस्यज्ञान, योगविदा 
ओर राजघमं इन तीन प्रकार के मोक्ष मार्ग मृजे गुरुदेव से प्राप्त हृए थे ! 
वह सांख्यशास्त्र के पृणज्ञाता थे ओौर सारा सिद्धान्त उन यथावत्‌ ज्ञातं 
था । उन्होने एक वर्षाकाल मेर यहां विताया । उन्होने मुञ्चे त्रिविध मोक्ष 
धमं का श्रवण कराया हे, परन्तु राज्य छोडने को आज्ञा नहीं दी ह 1" 

मोक्षधमं के इस प्रवाह मे सांख्यमत का विवेचन कुछ विस्तार से 
आया ह । इसमे चार बड़ आचार्यो ने भाग ल्िया। १-वसिष्ठ-जनक संवाद 
(अ० २९१-२९७), २-याज्ञवल्क्य-जनक (देवराति) संवाद (अ० २९८ 
३०६), ३- पञ्चशिख जनक संवाद (अ० २११-१२; ३०७-८), ४-कपिल 
ओर आसुरि संवाद (यह्‌ कुम्भकोणम्‌ संस्करण मे हं किन्तु पूना संस्करण 
मे प्रक्षिप्त है । मोक्षधमं परिशिष्ट १, अध्याय २९) । आसुरि पंचशिख के 


(4 (~ ९ 
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गर ओर कपिल के शिष्य थे । सांख्य दर्शन के इतिहास मं उनका ऊचा 
स्थान हं । उनका मत इस प्रकार था-- 


अव्यक्त ओर व्यक्त दोनों के संयोग से सृष्टि हुई । सत्त्व, रज, तम ये 
प्रधान अथवा प्रकृति हैँ । अव्यक्त अप्रतकर्य, अपरिमेय जौर अग्राह्य हं 1 
अब्यव्त से गुणों का अविर्माव होने से व्यक्त प्रकृति अस्तित्व मे आतो ह । 
अग्यक्त ईश्वर सव वोजों का अधिष्ठान है। इस अव्यक्त को सलिल, 
अमुत, अभय, अक्षर, अज, जीव आदि संज्ञाएं हँ । वुद्धि व्यक्ताव्यक्त हं । 
सत्ता, स्मृति, मेधा, व्यवसाय, समाधि उसके नाम हैँ । बुद्धि से अहंकार भौर 
अहंकार से पंच महाभूत ओौर एकादश इन्द्रियों की उत्पत्ति हई । प्राचीन 
परम्परा मे इतके नामान्तर आदित्य, अदिविनी ओर नक्षत्रहं! ये २३ 
तत्तव हुए, चौवीसवां प्रकृति ओर पच्चीसवां अग्यक्त हं । ज्ञात होता हं कि 
यह्‌ कोई पुरानी ज्ञान परम्परा थी, जो काल पाकर लुप्त हो गई । किन्तु 
इसमं सांख्य का सिद्धान्त स्फुट ह । 


साख्य परम्परा मं पंचशिख का मत सवसे प्रबल था । अध्याय २११- 
१२ ओर ३०७-८ मे उसका उल्लेख हँ । ब्रह्मवादिनी सुलभा ओर जनक के 
सवादचख्पमें उसी का विस्तार ह । २११-१२ में उसे जनक-पञ्चशिख 
संवाद कहा गया ह । जनक ने पंचशिख को साख्यमुख्य कटा है ओर यह्‌ 
भी वताया हं कि पचशिख ने उन्हं सास्यमागं का उपदेश देकर भौ राज्य 
छोड़ने को नहीं कहा । जनक के कथनानुसार आचार्य पंचरिख ने उन्हें 
तीन प्रकार को निष्ठाएं बताई थी--१. ज्ञाननिष्ठा, २. कर्मनिष्ठा, ३. 
कुटुम्बो गृहस्थ की निष्ठा । लोकोत्तर ज्ञान ओौर कर्म का सव प्रकार सेत्याग 
ज्ञाननिष्ठा हं । केवल कमं का आश्रय कर्मनिष्ठा है । तीसरी निष्ठा मे यम- 
नियम, परिग्रह्‌ आदि का माश्चय लेकर करटुम्बियों के समान जीवन बिताया 
जाताहं। थह त्रिविध मोक्षमागं है । ज्ञात होता हं, ये तीन तिष्ठाएं या 
तीन प्रकार का मोक्षमागं क्रमशः ब्राह्मण, क्ष वैदयों 
जिखका पालन मिथिला के जनक वंश में 0 
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से मोक्च नहीं होता ओर सव कुं रखने से वंन नहीं होता ८ आकिंचन्ये 
न मोक्षोऽस्ति केचन्ये नास्ति बन्धनम्‌ । ३६०।५० ) | 

पचशिख आचाय क्षे्ञ-क्ेत्रज्ञ के भेद को मानते थे। वह्‌ जातिनिर्वेद 
ओर कर्म॑निवेंद को स्वीकार करते थे । वह स्वभाव को भी स्वीकार करते 
थे । सुख-दुःख ओर पंचतन्मात्राओं की सत्ता भी उन्हं स्वीकार थी! वे मन 
का अस्तित्व ओर त्यागशास्त्र को भी मानते थे। सत्त्व, रज, तम इन 
तीन गणो को भी मानते थे । शरीर के विषय में उनको परिभाषा थी कि 
यह ३० कलाओं से वनादहं। वे इस प्रकार हं 


एक विशरच दश च कलाः संख्यानतः स्ख्रताः। | 
१. शाब्द, २. स्पश, ३. रस, ४. रूप, ५. गन्ध, ६-१०. पचेन्दरिय 


११. मन, १२. बुद्धि, १३. सत्त्व, १४. क्षेत्रज्ञ, १५. वासना, १६. पृथक्‌- 
पृयक्‌ कलाओं कौ समग्रता, १७. प्रकृति, १८. व्यक्ति, १९. सुख-दुःख, 
जरामृत्यु, लाभ ओौर हानि, प्रिय-अप्रिय दद्धो का योग, २०. काल, 
२१-२५. पंच महाभूत, २६. सद्भाव, २७. असद्‌ भाव, २८. विधि, 
२९; शक्र, ३०. वल । इस प्रकार ये सारो कलाएं जहां एकत्र हो, 
उसे शरीर कहते हँ । चरक संहिता मे भो पंचशिख का मत उल्लिखित हे, 
उसमे पंच तन्मात्राओं का अभाव दह । पुरुष को अक्रिय भौर निगुण नहीं 
माना गया । ब्रदापद की प्राप्ति मोक्ष हं । अश्वघोष ने बुद्ध भौर लार 
कालाम के संवाद मे सेडवर सांख्य का उल्लेख किया हं । ज्ञात होता हं कि 
सास्र की तई विशेषता प्रथम शती ई० के लगभग भारम्भटहो गई थी । 
कोई स्थर दाशंनिक इन कलाओं को व्यक्त प्रकृति ओर्‌ कोई अव्यक्त प्रकृति 
मानते है । ज्ञात होता है कि आगे चलकर सांख्य मत ने बौद्ध दशन के अनु- 
सार अपने मत को संभाला ओर जहां तक संभव हुआ, पुरुष से स्वतंत्र 
अन्यकत या प्रधानसंज्ञक प्रकृति का मत स्वीकार किया । यही मत पंचशिल 
आचार्य कै ताम से विख्यात हभ । जनक मौर सुखमा संवाद में जनक ते 
स्पष्ट पंचकषिख का नाम लेकर जो मत रक्वा है, वह्‌ प्राचीन कार से पर- 
स्पा प्राप्त पंचशिख का सेश्वर घांख्य मत था । उसके बाद भिक्षुणी सुलभा 
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ने पंचशिख का नाम छेते हृए जो कहा है, वह नवीन सांख्य मत ज्ञात होता 
है, जिस पर बौद्ध दर्शन का गहरा प्रभाव पड़ा था भौर जिसमें जीव, 
चैतन्य या ईहवर की सत्ता का निराकरण था । वस्तुतः महाभारत को इस 
सामग्री का संवंघ संस्छृतोत्थान युग से था, जव ब्राह्मण ओर बौद्ध दाशनिक 
अपने-अपने दार्शनिक मतो का संतुलन कर रहे थे ओौर दांतेदार परियों 
की भांति भपने तर्को का मेल बैठा रह थे । (अ० ३०८) 

अघ्याय ३०६ में शुकदेव को वैराग्य उत्पन्न होने की कथाह भर 
अध्याय ३१०-३२० तक शुकचरित का वर्णन हं । शुकदेव जी को ज्ञान 
सीखने के लिए मिथिला के राजा जनक के पास भेजा गया । वहां उनकी 
कंडी परीक्षा छी गई । अन्त में उन्हं ब्रह्मज्ञान हुआ । इसे पाकर वह अपने 
पिता व्यास के आश्रम में वदरीनाथ गये । इस प्रसंग में मोक्षधमं के लेखक 
नेल्खिाटहै कि स्वामी कातिकेय ने अपनी शवित वहां गाइ दी भोर 
यह चुनौती भी दी थी कि जो मुज्ञसे अधिक शक्तिशाली हो, वह उस शक्ति 
को उखाड़ दे । कोई दुसरा देवता उसे उढा न सका केवल विष्णु ने उसे 
हिला दिया । यह बहुत विचित्र कहानी है, किन्तु पुरातत्व की दुष्टिसे 
इसमं सत्यांश हं । आज भी वदरोनाथ से ८ मील पर जोशीमठ के पाण्डु- 
केरवर मन्दिर के आंगन मं वह॒ शक्ति गड़ी हुई है । वह्‌ ऊंचाई मे काफी 
बड़ी हु ओर उस पर गुप्त क्पिमे एक लम्बालेख भी है) होनहो 
मोक्षधम के लेखक को उसका पता था ओर उसका यह वर्णन उसी पर 
घटित होता हं । 


; ९४ : 
नारायणीय पवं 


मोक्षधमं पवं में कितने ही ऊचे विषयों का अवलोकन हम कर चके 
हे, जिनका धरातल काफी का हमा था । किन्तु पिछले कुछ अध्यायो मे 
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हमें सामग्री की शिथिलता दिखाई पड़ी थी। अव हम एक एसे प्रकरण 
को व्याख्या करनेजारहैरह, जो महाभारत तो क्या सारे भारतीय वाङ्‌- 
मय मे भपना अनन्य स्थान रखता ठं । इस प्रसंग का नाम नारायणीय पर्व 
हं । इसमें १९ अध्याय ( ३२१-३३८ ) ओर एक सहस्त्र इलोक हैँ । यह 
किसी महान्‌ कवि को रचना है । इसकी विलक्षणता यह है कि ईइस्मे 
भारत के नाराणीय धमं ओर सासानी ईरान के पह्वी घर्म, इन दोनों का 
विचित्र समन्वय किया गया हँ । यह प्रकरण किसी एसे प्रज्ञाशील व्यक्ति 
ने ईसा की प्रथम तीन शतियों में संग्रहीत किया जव ईरानी धर्म के देवता 
ओर उसके सिद्धान्त घर-घर में व्याप्त हो गये थे । यह पर् बहुत उद्धूत 
करिया गया ह, किन्तु उसका ठोक मर्म पटले कभी नहीं समज्ञा गया । 
अखिल भारतीय प्राच्य विद्या सम्मेलन के गोहाटी अधिवेदन के सभापत्ति 
के भाषण में पटली वार हमने इन अर्थो का कुछ संकेत किया था । 


कल्पना कोजिये कि मध्यदेश, वदरीनाथ ओौर श्वेतद्रीप- ये 
नारायणीय धमं के तोन केन्द्र थे । नारद मध्यदेश से वदरीनाथ गये । वहां 
उन्होने तप करने हृए नरनारायण से एकान्तिन धमं के विषय में पृष्ा 
जो नारायणीय धमं को एक शाखा थी। उन्होने नारद को उवेतद्ीपमें 
जाने को सलाह दी । 


एकान्ति धर्मं व्या था ? वसे तो वैष्णावों के कई मेद थे, जैसे पांच- 
रात्र, वैखानस, एकान्ति, सात्वत, भागवत ओर वैष्णव । पर धीरे-धीरे 
इनकी विभाजकं रेखाएं मन्द हो गईं ओर सभी भागवत कहराने खगे | 
बाण ने हषंचरित मेँ पांचराव्र, भागवत, वैलानस भौर सात्वत का पृथक्‌ 
उल्लेख किया ह । 

इनमें सात्वत चतुब्यूह्‌ के, एकान्ति नरनारायण के, पाचरात्र चक्रपुरुष 
के, वैखानस गृहस्थ जीवन के बाद वानप्रस्थ आश्म को मानते थे] एकान्तिन 
नरनारायण ऋषि के अनुयायी थे ओर नर का अन्तभवि नारायण में 
मानते थे। यही उनकी एकाम्तिन संज्ञा का कारण था । नारद जी बदरीनाथ 
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के पास गन्धमादन पर्वत पर गये, जहां ` नरनारायण नामक चौटियों पर 
ये दो ऋषि तपस्या कर रह थे । 
नारदजीने वहां पहुव कर जिन लोगोंसे भटक, उन ोगों का 
वर्णेन ठीक ईरानी धर्मं के दस्तुरो पर घटित होता है। वह किसीभी 
प्रकार भारतीय नहीं है। उनकी यह्‌ विशेषता स प्रकारण मं लगभग 
पांच-छह बार लिखी गर्दह। एक ही प्रकार के वणन को कईं तरह संपुटित 
करके पांच-छह बार दुहराया गया ह । महाभारत की यह जानौ पहचानी 
दली (जक्स्टापोजिरन) थी । . ` 1 
१. उन्हं सवेता: पुमांसा या गोरे रंग का कहा गया है ( २२२।९) । 
इसे ही अन्यत्र चन्द्रवचेसः मानवाः (३२२।९) या चन्द्रमा के रंग के गौरे 
पुरुष कटा है 1 ओर भी, सवेतांश्वन्द्रप्रतीकाश्ान्सवंलक्षणरुक्षितान्‌ 
(३२३।३१-३३) कहा गया है । वे अत्यंत श्वेत वस्त्र पहनते थे ओर एेसा 
कोई अन्न नहीं खाते थे, जिसमें हिसा हो 1 
२. वे उवेतद्रीप के निवासी एकान्त भाव के जानते वाठे थे--एकान्त- 
मावोपगताः (३४६।२५-२६), एकान्तिनस्ते पुरुषाः उवेतद्वीप-निवासिनः 
(३१३।२६) । यहां एकान्त धर्म का तात्पर्यं महुरमज्द के ध्म से धा, 
जिसके लिए भारतीय शब्द ब्रह्म या देवहरिमेधस था । 
३. वे चन्द्रवर्चस पुरुष पूवं ओर उत्तर कौ ओर मुंह करके हाथ जोड 
हए मानस जप कर रहे थे- 
नित्याज्ञलिकृतान्त्रह्य जपतः प्रागुदङ खुखाच्‌ । 
मानसो नाम स जपो जप्यते ते महात्मभिः ॥ 
उनके नेत्रो की पके स्थिर थो (निष्पन्दहीनाः ३२२।८), जसा कि 
दस्तूर सूयं की ओर दृष्टि के समय ञजाज भौ करते हं। 
, . , ४. वे अनरन अर्थात्‌ निराहार ब्रत के अनुयायी थे! आगे कहा गया 
है कि इस प्रकार के श्वेत पुरुष फेनपाचायं (३२५।१००) थे । इवेतद्धीप 
निवासी इन पुरुषो को मोक्ष मिक्ता ह्‌ । 


भ 


, ५. वे उत्तम-उत्तम सुगधियों (सुगन्धिनः, ३२२।१३०; ३२२।९; 
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३२३।२५) के शौकीन थे, जिन्हं वे वस्त्रों ओर शरीर मे गाते थे। उनं 
दस्तूर या 118; पुरोहितो के वंशज आज भो वम्बई तट पर मानस जप 
करते देखे जा सकते हँ । 

६ वे आंख वंद किये रहते थे ओर सव पापों से निवृत्त माने जाते 
थे । उनके इवेत वस्त्र ओर उवेत वर्णं मानसिक पवित्रता के सूचक थे । 
उन्हं निरिन्दिय गौर पंचेन्दरियविविजिताः कहा गया है । इसका मुय लक्ष्य 
उनकं ब्रह्मचर्य व्रत पर था । वे विवाह नहं करते थे । 

(अतीन्द्रियाङइचानश्नाईच तत्र निष्पन्दहीनाः सुसुगन्धिनर्च ।३२२।९) 

इन लक्षणों को सुनकर युधिष्ठिर ने पुनः पृचछा कि हमारे यहां जो 

पुरुष मुक्त हो जाते ह, उनमें तो ये गुण नहीं मिलते, जो आपने अभी 

दवेत द्वीपके लोगोंके बारे में कहे ह । वहां एसे लोगों का जन्म कैसे हआ ? 

( ३२२।१३-अतिन्द्रिया निराहारा अनिष्पदाः सुगधिनः ) । पापरहित 

होने के किए जिस सात्वत विधि का उल्लेख है, वहु मनसा, वाचा, कर्मणां 
रद्ध वनने का उपाय था, जो सर्वाश मे ईरानी धमं से मिलता है- 

१. वाक्‌,-- सूत, = हूत 

२. मनःशुद्धि,- सुमत = हमत 

२. कमंशुद्धि-हुवश्तं 

इन तीन विशेषताओं को संस्कृत भाषामं इस प्रकार स्पष्ट कहा 
गया है- 

नानृता वाक्समभवन्मनो दुष्टं न चामवत्‌ । 
नच कायेन कृतवान्स पापं परमण्वपि ॥ ( ३२२।२५ ) 
अर्थात्‌ वाक्‌ मेँ अनृत का अंश नहीं था । मन में कोई दुष्ट भाव नही 
था ओौर शरीर से परमाणु बराबर भी पाप नहीं करते ये। 


सप्तचित्रशिखण्डी मुनि 


वैदिक धर्म कौ मान्यता थी कि एक अद्कधिरा ऋषि सुष्टिके किष 
सात्‌ अङ्किरा बन गये 1. ईराती धमं.की ` मान्यता है किं एक अहूुरमड्द 
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ने सात भमेषस्पेन्द या अमृत आत्मां का निर्माण किया । उन्हुं संस्कृत 
भाषा में चित्रशिखण्डिनः ( ३२२।२७ ) कहा गया हं । यह शब्द यहां 
गौर विष्णुधर्मोत्तिर पुराणमें भी प्रयुक्त हुआ हं । संस्कृत चित्र ईरानी 
चिथकारूप ह जिसका अथं पुत्र होता दहै । अमिष्‌ का अथं हं अमुत मौर 
स्पेन्द का अर्थं श्वेत 1 अर्थात्‌ अमृत का हवेत देवता 1 

ये सृष्टि की प्रक्रिया को चलाने वाले आधारभूत सात मुनि थे। इसीक्षए 
संस्कृत मे उन्हे शिखण्डिनः कहा गया ह । मोक्षधमं मे उन सातो के अल्ग- 
अलग नाम नहीं दिये गये, किन्तु ईरानी मान्यतानुसार वे इस प्रकार हुं । 
अहुरमज्द या देव हरिमेधमस्‌ उनके निर्माण कर्ता हं । किन्तु अहुरमञ्द का 
नाम पुनः उन सातो मे पहरी वार लिय जाता ह - 

१. अऊहुर मज्द-यह देख कर आश्चयं होता हं कि इन सातो को 
सूची में अङऊहर मज्द को पहला स्थान दिया गयाहै, जसे वैदिक मत में 
अद्धिरा को सात ऋषियों मे मुख्य माना गया-- 

विरुपास इदुषयस्त इद्गम्मीरवेपसः । ते अंगिरस: सूनवस्ते अग्नेः 
परि जज्ञिरे ॥ १०।६३।५ ऋग्वेद । 

२. वोहमन्‌-(वसुमनस्‌) 

६. अदं वहिरत- (ऋत वसिष्ठ)-- सृष्टि रचना में यह्‌ सबसे प्रभाव- 
दारी हे । | 

४. रातवेरो--(क्षत्रवीर) 

५. स्पेन्दर मद्‌ (दवेतामृत) 

६. होवंदद्‌ (स्वरतात्‌) ` 

७. अमेरो दद्‌ (अमृतात्‌) 

इनमें स्पेन्दर मद्‌ स्त्री ओर शेष पुरुषदहै। वे सभी शवित ओर 
प्रभाव में अहुरमद्द के तुल्य हं । किन्तु फिरभी'सृष्टिका मूल कारण 
अहुरमज्द ही है भौर उसका, प्रभाव भचिन्त्य है । भारतीय ल ते ब्रह्मा 
जी के पुत्र सात आद्क्धिरस ऋषियों को सप्त चितव्रशिखण्डियों के समकक्ष 
रक्ला ह, जिनके नाम ये थे मरीचि, अत्रि, अङ्कखिरस, पुरस्त्य, पुलह, 
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करतु मौर वसिष्ठ । इन सातों ने एकमति होकर शास्त्र वनाया (तैरेक 
मतिभिभूत्वा यस्प्रोक्त शास्त्रसुत्तमम्‌ । ३२२।२६) । 


यह शास्त्र कौन था भौर उसका वर्ण्यं विषय क्या था ? अपने यहां 
यह शास्त्र महाभारत था, जो शतसाहस्री (य। एक राख श्लोकों की) संहिता 
नाम से परिचित माना जाता था (कृतं शतसहखं हि इरोकानामिदसुत्तम्‌ । 
३२२।३६) । सासानी धम मे यही स्थान दीनकतं का था। यहां कहा है कि 
परवृत्ति भौर निवृत्ति विषयक जितने धमं हँ, यह शास्त्र उन सवका स्रोत 
था ओौर इसके अन्त मं सोक्ष का वरदान किया गया था (तच्र धर्माथंकामा 
हि मोक्षः परचाच्च कीतिंतः 1 ३२२।३०) । दोनों का विषय लोकतन््र का 
समस्त व्यवहार था । अमेषस्पन्दों ने लोकों का मानस चिन्तन करके इस 
शास्त्र को रचना की । जो अदृश्य नारायण थे, उन्होने ग्यास के रूपमे शरीर 
धरकर इस शास्त्र का निर्माण किया । सासानी मान्यता के अनुसार अदुख्य 
अहुरमज्द देव ने पहले अमेषस्पन्द के रूप में मूतं॑या प्राठृत शरीर रख- 
कर अन्य अमेपस्पन्दों के साथ इस शास्त्र की रचना मे सहयोग दिया । 
दीनकर्तं विशुद्ध सासानीय युग कौ रचना हं, जो अपने यहां गुप्त काल 
का समसामयिक था, जब महाभारत के बहुत बडे अंश कौ रचना हुई, जंसा 
हमने वहत स्थानों पर पहले कहा ह । महाभारत मं त्रिदेवों के साथ एक 
ब्रहम का सिद्धान्त प्रतिपादित ह । दीनकतं में भी अवेस्ता का देवगाथा- 
शास्त्र बहुत प्रकार से उपवृहित किया गया ह ओर सबसे ऊपर अहुरम्द 
को महिमा है । उसमे अष्यात्म का स्वर सर्वोपरि ह 1 


दीनकर्त मे अह॒रमज्द को सर्वं देवाधिदेव के रूप में वणित किया गया 
है । वह अत्यन्त विशुद्ध ओर सर्वातिशायी कल्पना ह, जेसो अन्य सासानी 
साहित्य में उपलब्ध नहीं होती । दौनकतं में प्राचीन अवस्ता साहित्य कां 
पह्ववी अनुवाद तो ह ही, उसमें सासानी ईरान की सामाजिक, तंतिक, 
धाक ओर व्यावहारिक संस्थाओं का भी विस्तृत वर्णन ह । दोनो शास्त्रों 
मे नारायण, देव, हरि ओर प्रभु को पर्यायः माना गया हँ (श्लोक ३१) । 
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ब्रह्मा की पुत्री देवी सरस्वती ऋषियों मे प्रवृष्ट हई, ओर उधर ऋता 
देवी सरस्वती या अशदेवी (प्रथमसर्गजा) भमेषस्पन्दों में प्रविष्ट हुईं 1 दोनों 
खास्त्र क्षियो से भावित हं । संपृणं लोकतन्त्र का इसी शास्त से प्रवर्तन 
हआ ओर सर्वत्र इसका प्रमाण माना गया (शलोक ३६) । जंसे महाभारत 
मे सव वेदों का प्रमाण माना गणा, एेसेही दीनकत मं पव अवेस्ता 
वाङ्मय क्रा । 


इन दोनों शास्त्रों मे बहस्पति ओर उशना के राजजास्त्रो का प्रमाण 
है (३२२।४२) 1 वृहस्पति देवों के ओर उशना असुरो के गुरुथे) 
देव हरिमेघस्‌ का बार-बार उल्लेख आया ह ( ३२३।११, ३३६।२८, 
,३३७।५४, ३३५।८ ) । यह अहुरमज्द का संस्कृत रूप था । सासानी 
भाषामें उसे हूर्मुन कहा जाता था । इसी का संस्कृत में हरि हुमा । यह 
उल्ञेखनीय हं कि नारायणके अर्थम हरि शब्दका प्रयोग गुप्त युग के 
पूर्व के किसी ग्रन्थ मे नहीं पाया जाता) वहां हरि शब्दतो है, किन्तु इन्द्रया 
घोड़े के अर्थे भया है, विष्णु के अथं मे नहीं, ओर जो एक-दो स्थल विष्णु 
वाची हँ भी, वे संदिग्ध हं । इतने बडे महाभाष्य या वैदिक साहिव्यमें भी 
हरि शब्द विष्ण्‌ के किए नहीं आता । 


राजाः वसु तं अइवमेध यज्ञ करिया, पर वह॒ अहिसावादौ था। 
इसलिए देव हरिमेधस्‌ ने अप्रत्यक्ष दर्शन देकर उसके हविर्भाग को ग्रहण 
किया ( अदश्येन हृतो भागो देवेन हरिमेधसा । ३२३।१२ ) । वसु की 
पहचान निश्चित नहीं, यद्यपि कुषाण सम्राटों के उत्तर कार मे. वसुनामा- 
ङ्किति राजा के बहुत से सिक्के अन्तवेदी से ईरान की सीमा तक मिले 
हं । लिखा ह कि अहिसक यज्ञ से वृहस्पति को . क्रोध हुआ, किन्तु उम 
समज्ञा दिया गया कि हिसा इस युग का धमं नहीं है 1 तव एकत , द्वित ओर 


9. दीनकते का मूर पहवी बृहत्‌ संस्करण, रोमन प्रतिकिपि ओर 
 : कहीं-कहीं अनुवाद्‌ के साथ केगेनपारु छन्दन से प्रका्चित हआ 
५५५. -था जो १९ जिल्दां तक मेने देखा हे ।  _- ठेखक 
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त्रित नामक तीन सदस्यों ते कहा ] इनके त्रिय में भारत ओर ईरान दोनों 
धर्मो मे मान्यता थी | 

इन्हानं कहा कि उवेत दीप मे क्षीर समुद्र के उत्तर चन्द्रवर्णं या चन्द्र 
वचस्‌ पुरुष रहते हैँ, जो एकान्तिन्‌ या एकान्त धर्म के मानते बे ह । ये 
महुरमज्द के अनुयायी थे। वहां हमने चन्द्र के. समान गौर वणं महात्माओं 
को ब्रह्म या अहुरमचज्द का मानस जप करते हुए देखा । उस द्वीप मे तेज 
प्रान ह ओर वे पुरुष समतेज वाले हैँ 1 कोटि-कोटि सूर्यं की प्रभा हमे वहां 
दिखाई पड़ी । वे पुरुष बार-बार नमः का उच्चारण करतेथे। 

संस्कृत नमः से ही फारसौ नमाज कीः व्युत्पत्ति हुई है । विष्णु ओर 
अहुरमज्द दोना के. लिए “जितं ते" यह साकेतिक शब्द चाल हुआ 1 भागवत 
मे ओर कुछ अभिलेखों मे यह शब्द आया है ] 

व्रह्म भाव मे अनुष्ठित वे सव मानव एक जैसा भाव रखते थे भौर वह 
भाव अहुरमद्द या देवहरिमेधस्‌ के एकत्व का था। सासानी युगम 
ईरवर के लिए अहुरमङ्द यह्‌ नाम सवपिरि था । असु का ईरानी रूप 
अहु था 1 उससे अहु सम्पन्न देव अहुर कहा. गया, जो वेदिक असुर के सम- 
तुल्य था । अहुरमज्द मे मज्द शब्द का संस्कृत पर्याय मेधस्‌ माना गया, 
किन्तु वेदिक युग में असुर महत्‌ शब्द मिता हं भौर महत्‌ ही मज्द का मूल 
रहा होगा । वस्तुतः सासानी युग में अहु रमुज, अहुरमज, हमृज-ये कई रूप 
प्रचलित हो गये थे। हरिमेषस्‌ रूप जब एक वार्‌ प्रचलित हुआ, तो 
संस्कृत साहित्य में वही मान लिया गया, जसा अध्याय ३२५ मे ओर करई 
पराणो में हम देखते हं । 

भी कहा गया कि हमारे जो देवाधिदेव हँ, उन्हें सशरीर सूप सं 

कोई नहीं देख सकता, इसलिए आप लोग वापस जाइये । जो एकान्त भक्त 
है वही उनके दर्शत पा सकता है वे प्रभामण्डल से युक्त हुं } क 

यह अहुरमञ्द की प्रभा को ओर संकेत हँ जिसे ईरानी मतमंहर्या 
फर (सं० स्वर) कहा जाता हं । इस प्रकार वसुं का यज्ञ समाप्त हना 
(अ० ३२३) । अध्याय ३२४ मे अज शब्द के विषय मे देवो भौर ऋषियो 


२०२ भारत-सावित्री [ १२. श्ान्तिपवं 


का विवाद लियागयाहै। देवोंने भज का अथं छागया बकरा लिया 
र ऋषियों ने बीज या धान्यचिया। ये ऋषि ईरानी दस्तूर यथे, जो 
अहिसक यज्ञ के पक्षपाती थे । इस विवाद में अंतिम निर्णय वही निकला 
कि अज का अर्थं पशुसे नहीं बीजसेहं। 

अध्याय ३२५ मे वह गद्य स्तोत्र ह, जिसे नारद जी ने देवदेव अहुर- 
मज्द के किए पढ़ा । इससे १७१ नाम भओौर विशेषण ह । यह स्तोत्र 
संस्कत साहित्य में विलक्षण है । इस प्रकार लम्बी नामों की सूचियां दीन- 
कर्त मे भी पाई जाती हैँ। इस सूची मं से कुछ नाम व्यान देने योग्य हँ 
दवेत, चन्द्रप्रभ, महाभासुर, सप्तभायुर, हरिहय = हयग्रीव, पंचकालज्ञ, प॑च- 
रात्र, पंचयज्ञधर, संज्ञासंज्ञ, तुषित, सामिकत्रतधर, आदि । 


मध्याय ३२६ में सांख्य दरशन काटा देते हुए पुरुष को पंचविशक 
कहा गया ह । सत्त्व, रज, तमये तीन गुण हैँ । ये सव शरीरो मे रहते 
ह। इन गुणों को कषेत्रज्ञ भोगता है, किन्तु वहु स्वयं इनसे नहीं भोगा 
जाता । 
अध्याय ३२७ में पुनः शवेतद्टीप ओर वहां के परम देवदेव के उपदेश 
से दर्शन का-व्णन किया गयाह। इसमे पहले ही की भांति तीसरी बार 
उवेतद्रीप का वणन हुं । 
सन, सनत्‌, सुजात, सनक, सनन्दन, सनत्कुमार ओर कपिर ये सात 
ऋषि सृष्टि के आरम्भ में हृए 1 यह सप्त अमेषस्पन्द की ओर संकेत है, 
जिन्हु स्वयमागतविज्ञान कहा हे ( स्वयमागत वित्ञानाः ३२७।६५ ) । 
अघ्याय ३२८ में गुणकर्म के आधार पर भगवन्नाम निरुक्ति कही 
गई है, जिसमें नारायण नाम को निरुक्ति इस प्रकार से की गर है- 
आपो नारा इति प्रोक्ता आपो वै नरसूनवः । 
अयनं मम तस्पूवंमतो नारायणो ह्यहम्‌ ।। ( ३२८।६५ ) 
वासुदेव- 
छादयामि जगद्धिदवं मूष्वा सूयं इवांखुभिः । 


सव मूताधिवासश्च वासुदेवस्ततो ह्यहम्‌ ॥ ( ३२८। ३६ ) 
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मग्नि भौर सोम ये दोनोंएक ही योनि है, जिनसे चराचर जगत 
उत्पन्न हुभा हं ( अग्निसोमेन संयुक्तं एकयोनिसुखं कृतम्‌ । ३२८।५२)। 

भध्याय ३२९में प्रश्नं कि अग्नि भौर सोम दोनों अलग-अलग 
हं । फिर भी इन्हूं एकयोति क्यों माना जाता है? यह वैदिक प्रश्न था 
जिसे भागवतो ने नारायणीय धर्मं के भागवत दृष्टिकोण से स्पष्ट किया है ] 
आरम्भ में अत्यन्त सुन्दर गद्य हं जो ऋग्वेद के नासदीय सूक्त का सारांडा 
ज्ञात होता हे । 

सदसद, व्यक्ताव्यक्त, ब्रह्मक्षत्र की भांति अनिसोममभी सृष्टि प्रक्रियामें 
आवश्यक हृन्धहै। अग्निकेरूपमें विष्णु सवके भीतर प्रविष्ट होकर 
प्राणों को धारण करता हँ । यहां त्वष्टा के पुत्र विङ्वरूप ओर दधीचि की 
कृथा गद्य में कही गई हु 1 दधीचि कौ हड्यों से बनाये हथियारों से इन्द्र 
ने विश्वरूप का बध किया 1 विश्वरूप के तीन मस्तक थे- सत्त्व, रज, 
तम । विश्वरूप का यह्‌ लम्बौ उपाख्यान इस प्रसंग मे आगन्तुक ह, ओर 
नार।यणीय पवं का जो प्रवाह चल रहा था उससे अनमोल है । 

अध्याय ३३० में वैदिक राखाओों का संक्षिप्त उल्लेख है । उसके वाद 
रुद्र ओर नारायण का मेल बताया गयाहं। 

अध्याय ३३१ मे शवेतहटीप कौ कथा का सूत्र फिर जोडा गया हूं। 
नारदजी वहां से लैटकर पनः बदरीनाथ मे नरनारायण के पास जये । 
नरनारायण के वर्णन में उन्हं जाल्पाद ओर जालभुज कहा गया है । 
इसका अर्थं यह था कि हाथो ओर पैरों को अंगुलियों के बीच मं त्वचा 
जुड़ी रहती थी, जैसे वत्तख की अगुल्यों मे रहती ह । यह गुप्तकालोन 
प्रतिमा शास्त्र का लक्षण है ओर रेसी मूतियां भी मिटी ह । मक्रुवार 
से प्राप्त बुद्धमृति में यह लक्षण स्पष्ट है । कालिदास ते भरतके हाय को 
जारागुलि लिखा ह । 

अध्याय ३३२ में नरनारायण के मुख से ईरानी परम्परा का भागवत 
धर्म के साथ समन्वय कराया गया है । इसमें वोहुमन आदि छहं देवात्मा- 
ओं का अहुरमश्द नामक सातवें देव के साथ उतेख करते हृए सासानी 
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धर्म की गढ शब्दो मे व्याख्या है! नारद.उस ब्रत को सीखकर वदरी- 
विशाल मे.आये ओर नारायण से उसे कहा । 

अध्याय ३३३ मे वाराह रूपधारी नारायण द्वारा पाथिव पिण्डों को 
स्थापना का उल्लेख है । वे पिण्ड ही पितर रूप में परिवतित हुए 1 यहां 
सासानी धमक पितरोंकीओर संकेत ह, जिन्हं वे पफ़वषि कते थं 
मौर जिनके लिए बहुत-सा विधि-विधान वरता जाता था । अदविराफ 
नामक ग्रंथ में ईरानियो को पितृ पजा का उल्लेख है । नारायणीय पवं मं 
नारद की कथा को महदास्यान कहा गया है 1 इसमें घमं के साथ साख्य 
योग कापट था। ८ 


अध्याय ३३५ में उसो पुराने सूत्र को पुनः जोडते हुए भौर अधिक 
स्पष्ट किया गया हु । इसमं कहा गयाहै कि ह्रिमेधस या अहुरमङ्दका 
एक रूप अदवशिरः हं 1 जिन्हं यहां नरनारायण कहा गयाहे, वेही हरि 
मेधस के रूप थे ओर उनका जन्म धर्मगृह्‌ या ईरानी आतिल्गाह या 
अग्यारी में हुभाथा। इसका आशय यह्‌ हं कि वहीं अहुरमञ्द कौ 
पूजा को जाती थो । ्‌ 
ब्रह्मा ने अपने सात जन्मो का उल्छेख॒ किया है जिनमे पहला मानस 
जन्म वोहून्‌ ज्ञात होता हं । | 
दवेतद्रीप गौर वहां के चन्द्रवचंस परुषो का कातो वर्णन टो चका 
था। पांचवे संपुट मं फिर उसका वर्णन किया गया ( ३२६। १७ )-- 
प्रमामण्डरु दुदृश्ः (३२३ । ४९), चन्द्रवचस ( ६२६ । १८ ), 
-सह सखराचषः ( ३२६ । ११७ )। | 


अध्यायं २३६ मे विष्णु के धर्मावतारो का वर्णन करते हए एकान्तिक 
भावों का विवेचन किया गया हे) हरि अर्थात्‌ अहुरमञ्द उन सबको प्रसन्न 
करते हं जिनके हृदय मे उनके प्रति एक्रान्तिक भाव है । जो पाप-पण्य से 
रहित हं, . वे चतुथं गति मं पुरषोत्तम को प्राप्त करते है । यह्‌ एकान्तधमं 
नारायण. को श्रिय है । एकान्तिन्‌ पुरुषों कौ विशेष गति . नै जानता हं \ 
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एकान्तिनो को चर्चाक्याह? इस का वर्णन नारदने अजुनसे किया था। 
नारायण के मुख से इसका मानस जन्म हुआ । ब्रह्मा ने एकान्त धर्म को 
देव ओौर पित्यदो भागोंमें वांटा। यहां ईरानी धर्म के २१ यजत ओर 
प्रवष या पितरों से तात्पयंहं। उसे फेनपया फेन का पान करने वा 
आचार्यो ने प्राप्त किया । फेनपो से उसकी परम्परा वैखानसो मे आई । 
वैखानसो से सोम ने प्राप्त किया । सोमसे पितामह ने इस धर्म को जाना। 
उसने स्द्रको दिया । सद्र ने योगस्थित हो कर उसे वाख्चिल्यों को दिया । 
उनसे सुपणनाम के ऋषि ने प्राप्त किया। यही त्रिसौपर्णंब्रत कह्राता हे । 
ऋग्वेद मे भौ.इस सोपणं व्रत का उल्लेख हँ । यहां ईरानी धर्मक त्रिसौपर्णं 
मौर वेदिक धमं के त्रिसौपर्णं का मेर वैठाया गया है । इसके बाद नारायण 
ले श्रवण से उत्पन्न सृष्टि को प्रकट करिया । वही सात्वत धर्म ह । ये संकेत 
ससानी धम मे बद्ध हृए होने से स्पष्ट नहीं हैँ सृष्टि वन जाने पर ब्रह्मा 
ने देव हरिमेधस्‌ को प्रणाम किया ओर उनसे इस प्रमुख धर्म ॑को .रहस्य 
सग्रह ओर आरण्यक के साथ गृहीत किया । 


ओर भी कितने ही नामों का उल्लेख करते हृए उस अग्रणी सात्वत 
घम का परम्परा का अवतरण कहा गयाहे। किन्तु हमने जिस पद्धति 
का संकेत किया ह, उसके बहुत दूर तक अनुसरण की आवश्यकता स 
यह दोनों धर्मो के तुलनात्मक अध्ययन पर निर्भर ह। एेसा करने प्र 
ही महाभारत का यह पूरा प्रकरण समज्ञा जायगा । 


जो अपने को सात्वत कहते ह, वे दस सनातन ओर दविज्ञेय धर्म 
को जानते हँ । कोई इसे द्विव्यूह, कोई त्रिव्यूह्‌, कोई चतुर्व्यूह कहते है । यह्‌ 
एकान्तिक धर्म ह । एकान्तिब्रत को जानने वाले पुरुषों की संख्या बहुत नहीं 
हं । अहिसक, आत्मवित्‌ ओौर सवंभूतहित मे रगे हुए एकान्तिक परुषो की 


सख्या यहां+बहुत हो, एसो हमारी कामना हं । 


यहां यह कहा जा सकता हं कि परमदेव ब्रह्म अहुरमञ्द, नारद 
श्रवोष ओर व्यास जरश्रुष्ट के समतुल्य हं । 


२०द मारत-साविन्री | १३. अनुश्षासनपवं 
५२८१ 
न % ८ 
तेरहवां अनुशासन पतं 


( अ० १-१७६ ) 


अनुशासनपर्व का पूना संस्करण अभी प्रकाशित नहीं हुजा हं, भतः 
गीता प्रेस के संस्करण को ही यहां व्याख्या काआधार माना गया हं । इसमें 
१६८ अध्याय हैँ । पूना संस्करण में १४६ अध्याय मूल मं रहुगे । अनुजासन 
पवं शान्तिपर्व से विस्तार में लगभग आधा है 1 मोक्षधर्मं पर्व मे जिन महान्‌ 
विषयों का अध्यात्म, धमं ओर दर्शन कै विषय मे समास-व्यास शली से 
वर्णन हो चुका था, उनके अतिरिक्त कुछ विषय एते रह जाते थे जिनका 
परिचय देना भी गृहस्थियों के लिए आवश्यक था । उन्हीं का संग्रह अनु- 
शासनपर्व मे है । अतः इसे शान्तिपवं का परिशिष्ट भाग ही कहना चाहिए । 
ये विषय इस प्रकार थे-- 

दान, ब्रतोपवास, तीथं, श्राद्ध, विष्णु महिमा, शिव महिमा, ब्राह्मण 
महिमा, तप महिमा, गहस्य महिमा, यज्ञ महिमा आदि । इस प्रकरणम 
राजवमकोभी फिरसे ञेल्या गयाह (गीताप्रेस सं°अ० १४६-१६८) 
तथ्य यह्‌ थाकि पुराण युग में जिन नये विषयो की उत्थापना हई थी उनमें 
दान, ब्रतोपवास, तीथं ओर श्राद्ध मुख्य थे । कभी-कभी चार वर्णं ओर. 
चार आश्रम, सदाचार आदि को महिमाकाभी छौक पाया जाता था। 
उसी सामग्रो को आघार मानकर अनुशासनपवं का केवर परा किया 
गया हं ) इस प्रकार का दृष्टिकोण गुप्त युग में सामने आया ओर वही यहां 
उपरब्ध होता ह । 

दान धर्मं 


इस समय अपने शरोर के अपण को दान-धर्म॒की पराकाष्ठा मानां 
जाता था । यहा उ्ञीनर देश के राजा शिवि दारा कपो त की प्राण रक्षा 
के लिए अपने शरीर का मांस देनेकी कहानी कही गई ह (० ३०-३ २) । 
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बौद्धो ने इसे दिवि जातककेरूपमें ग्रहण किया था। दिव्यावदान में 
राजा चन्द्रप्रभ द्वारा शिरोदान कौ कथा आई है । वहीं रूपावती अवदान 
मं बालकं की प्राण रक्ता के लिए रूपावती द्वारा अपने शरीर का मांस देने 
की कथ। ह । मोक्षम मे कपोत-कपोतो हारा अतिथि की प्राणरक्षा के 
किए स्वशरीरार्पण की सुन्दर कहानी हे । 

दनि का एकं रूप उद्यान, जलाशय, कूप, प्रपा आदि का निर्माण था। 
मधुरा से प्राप्त लेखों मे इनका वहुधा उल्लेख आया है (प्रथम शती ई० 
से द्वितीय शती० ई० ) । उसका यहां अध्याय ५८, ५९, ६०, ६१, 
९२, ६२, ६४, ६५ ओर ९५ मे कथनहै। सुवर्ण-जरु आदि विभिन्र 
वस्तुओं का दान (अ० ६५) बहुत विस्तार से पुराणों मे आया ह । छिट- 
फुट वस्तुओं के दान कै विषय मे उसी के कुछ छीटे यहां पड़े है (६८, ६९, 
९८, ९६-१००) । 

अन्नदान, सुवण, छत्र ओर उपानह, पुष्प, धूप, दीप, ओर उपहार 
के दान, शक्कर, तिल भूमि, गौ आदि कै दान का विस्तार पुराणों 
मे पाया जाता ह, जो गुप्त युग से लेकर मध्ययुग तक बहुत परिवधित होता 
रहा । व्यास भौर मेत्रेयने भी दान को सर्वश्रेष्ठ कहा गया हे । इसी संवाद 
मं विदान एवं सदाचारी ब्राह्मण को अन्नदान की प्रशसा, दान केने ओर 
अनुचित भोजन करने का प्रायरिचत तथा पांच प्रकार कै दानो का वर्णन ह । 

श्राद्ध कम इस युग का प्रिय विषय था-जिसका वर्णन अ० ८७-६२ 
मे आया हे । 


9 


ब्रतोपवास 


पुराणों के युग मे ब्रतोपवास नामक नया प्रकरण बहुत पल्लवित हु । 
ब्रह्मा ओर भगीरथ के संवाद रूप मे यज्ञ, तप तथा दान से भी उपवास यां 


~ 
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अनशन की महिमा अधिक कहौ गई हं । अनेके यज्ञोके करनेकाभीजो 
फल नहीं है, वह अनशन से प्राप्त होता है (अध्याय १०३-१०६) । यज्ञ 
्रव्य-साध्य होते है, किन्तु धनहीन व्यविति को यज्ञ का फर उपवाससे 
प्राप्त हो जाताहै। प्रातः कालके कञेवे ओर सायं काल के व्याल के 
अतिरिवत जो कु नहीं खाता उसे पांच वषं में सिद्धि हो जाती हं । दूसरे, 
तीसरे, पांचवे, छव, ` सातवें दिन जो केरल एक समय १२ मास तक 
भोजन करे, वह अनेक यज्ञो का फर प्राप्त करता है । इस प्रकार के त्रां 
कां विघ्रान प्रायः पाडुपत आचायं जपते शिष्यों के किए करते थे । ये त्रत 
कालं की अवधि बढाकर पल्द्रहु दिन ओर एक मास तक के छ्िए किये 
जाते थः) उनके करने वे ब्रती ओर महाव्रती कहलाते थे । जो एक 
वृषं तक्र केवर आठवें दिन एकाहार रहे, उसे. बहुत काभ होता हं । उसका 
वर्णं कमल के समान हो जाता है एसे ही ९, १०,ब, ११. वे ओर १२ 
द दिन एक्राहार द्वारा वषं पर्यन्त उपवास काफल हे 1 यही विकल्प है कि 
जिसकी जैसी शक्ति हो वह वैसा करे । जो अनशन करता हं, वह्‌ सुधामृत 
का पान करना है मौर उसे सूर्थ-चन्द्रकोक तक यज्ञ मिक्ता ह । १२ माह 
तक जो एक समय भोजन करता है, उसे अमृत भोजन का सुख मिलता हं । 
इसी प्रकार २१, २२, २३, २४, २५, २६, २७, २८, ओर २९ बं 

-दिन वर्षं भर तक एक-आहार चाने का महत्व है । अन्त मं मासोपवासं 
का ही सबसे अधिक फर है । कुछ रोग तिथि विशेष को उपवास रखने 
का नियम धारण कर्ते) जैसे द्वादशो को विष्णु के निमित्त ब्रत । 
(अ० १०६) 


: ९७ : 
तीथं 


तीथं यात्राकाभो घमके कषत्रे प्रभाव बदु गयाथा। वितस्ता 

सन्ध, चन्द्रम & < ¦ १ 

सिन्धु, चन्द्रभागा, पुष्कर, प्रभास, नंमिष, सागर, देवकाम, इन्द्रमार्ग, 
0 ? 
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स्वणविन्दु, हिरण्यविन्दु, इन्द्रतोया, गन्धमादन, करतोयां करङ्कः, गंगाद्रार 
कुशावत्त, विल्वक, तीलपवंत, कनखल, भागीरथी (वाराणसी) गंगा, सप्त 
गंगा, तव्रिगंगा, इन्दरमार्ग, महाहृद, भृगृतुङ्ख, देविका सुन्दरिका, गंगायमना- 
सगम हद, महागगा, कव्यानिक, विपाशा, कृत्तिकाश्चम ष्देवदारवन रार- 
स्ताव, कुशस्तव, चित्रकूट, जनस्थान, उयामप्रिय, कौरिकी, मतङ्वापी 
गगाह्वद, उत्प्लावन (प्रयाग), दश्ाश्वमेध, कालञ्जर पष्टिद्ध (प्रयाग), 
मरुद्गण, ववस्वत, ब्रह्मसर, भागीरथी, उत्पतन, अष्टावक्र, अङमपृष्ठ गया, 
निरविन्द, क्रौञ्चपदी, कलविङ्क, अग्तिकन्या, करवीरपर, विकाला 
द्वद, आवतनन्दा, महानन्दा, उवशो तीथ, खौहित्य, रामह्रद, विपाज्ञा 
विन्ध्य, नमदा, शूर्पारक, जम्बू मार्ग, कोकाभुख  अजञ्जलिकाश्रम कन्यकुमारी 
उज्जानक, आपिषेण, पि ङ्का, कुल्या, पिण्डारक, ब्रह्मसर, मैनाक, कालोदकं 
नन्दिकुण्ड, नन्दीर्वर--अङ्कखिरा द्वारा कही हई यह तीर्थंमाला विना किसी 
भौगोलिक क्रम के हँ । लेखक ने उस समय की एक तीर्थ-सूची लेकर 
अपनी योग्यता के अनुसार उलेकोंमे पिरोदीहै। इसमें लगभग ९० 
तीर्थ के नाम हँ । आरण्यक पर्वं में छोटी-वडी तीन तीर्थमाखाएं दी गई 
ट । उनसे इसको तुरना करनी चाहिए । अध्याय २६ में गंगा माहात्म्य 
का वणन हैं| 


~ २4 
विष्णु-महिमा ओर शिष-महिमा 


दो देवताओं को महिमा का कथन इस पवं मे आया ह । इसमें से विष्णु 

को महिमा को शान्तिपवं में बहुत जगह दिया जा चुकाहै, फिरमी 

अध्याय १३९, १४७-५०, मे उपवृहंण हं । भागवता द्रारा विष्णु का जितना 

भी गुणगान किया गया, वह्‌ अपर्याप्त था ओर उसी की पूति यहां विष्णु- 

सहस्त्र नाम द्वारा कौ गई ह ( अ० १४६, १४-१४२ इरोक तक ) । इन 
१४ 
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नामों का परिगणन भीष्मने युधिष्ठिरसे क्याह। इसमे कई प्रकारके 
ताम है, ऋषियों से परिगीत, विख्यात जओौर गौण । विक्रम को पहली 
दुसरी शती के लगभग इसको रचना हुई होगी । मत्स्य पुराण में जाया 
है किमद्रदेशके राजा पुरुरवाने रूप प्राप्ति के किए हिमालय मं शेष- 
शायी विष्णु के मंदिर में मासोपवासर करते हुए विष्णुसहस्वनाम का पाठ 
किया । 


इस प्रकारके स्तोत्र की रचना दुष्कर कायथा। एसे स्तोत्र मं 
लगभग आधे नाम वेदसे लिए जाते थे] शेषमें लौकिक संस्कृत से 
चुने हृए विख्यात नाम होते थे ओर वाकी पूति गौण नामों सेकी जाती 
थी । वैदिक नामों से विरचित स्तोत्र वेदगभं कहलाते थे । कुछ प्रसिद्ध 
वैदिक नाम इस प्रकार हँ--वषटकार, शवं, स्थाणु, स्वयंभू, विरवकर्मा, मनु, 
त्वष्टा, ईशान, प्राण, प्राणद, हिरण्यगभ, विश्वरेता, वृषाकपि, वसुमना, 
सद्र, अमृत, कवि, हंस, वाचस्पति, यज्ञसाधन, अन्न, अन्नाद आत्मयोनि, 
सामगायन, आदि । 

दस प्रकार के स्तोत्र में कई नाम एक से अधिक बार आये ह, जेसे 
अज, हिरण्यगर्भं, प्राण, शिव, गोपति, श्री निवास, चतुरात्मा, चतुज्यूह्‌ । 
ठेखक मनुष्य ही था ओर उसने नामों कौ जो बडी सूचौ इकदी की थी, उसे 
सहस्त्र की संख्या में खपा दिया । इस प्रकार के स्तोत्र में नामों का कोई 
क्रम न था 1 विष्णु, रिव ओौर वैदिकं देवों के विशेषण एक साथ धुल-मि 
गये हं । 

विष्णु सहस्त्रनाम स्तोत्र का उत्तर भारत मे अत्यधिक प्रचार हुआ । 
आस्वौं शती के अन्त मे शंकराचायं ने इस पर एक भाष्य लिखा 1 उन्होने प्रत्येक 
नाम को निरुक्ति देते हए इस सामान्य स्तोत्र को बहुत अधिक चमका दिया । 
ब्राह्मण साहित्य मे नाम निरुक्ति को जो आरवी शेली थी मौर जो पुराणों 
मे भी स्तोत्रं की व्याख्ा करते हुए प्रायः मिरुती है, उस शली से शंकर 
जसे धुरन्धर आचायं ते विष्णुसहस्त्रनाम की अद्भत व्याख्या की जो 
देखने योग्य भौर उसमें भरे हृए रस का आनन्द ठेते योगय है । 


हिय 


+ ` 
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विख्यात छोकिक नाम 

सहस्त्रमूर्धा, विष्णु, महेन्द्र, शिपिविष्ट, सत्य, धर्म, पराक्रम, शिखण्डी 
मच्युत, काल, सवत्सर, यन्न, महादेव, त्रिसामन्‌, शिव, अपराजित 
महास्वन, स्थविर, मधुसूदन, ईश्वर, अज, वृषकर्मा, विष्वक्सेन, 
रोकाध्यक्ष, चतुरात्मा, चतुन्यूह्‌, सदायोगी, श्रीनिवास हिरण्यगभं 
पुप्तसाद, प्रसन्नात्मा, नारायण, सिद्धसंकल्प, वाग्मी, प्रकाशात्मा, सत्य- 
चम, वासुदव, जनेश्वर, पद्मनाभ, रातावतं, सर्वज्ञ, समितिञ्जय, व्रैकुष्ठ 
अधोक्रज, सुदर्शन, बीज, अब्यय, समीहन, सर्वदर्शी, सूक्ष्म, जितक्रोध 
गोपति, ज्ञानगम्य, भूरिदक्षिण, सोमप, अमृतप, सत्यसन्ध, कपिलाचायं 
महाश ङ्ध, महावराह, वरुण, भगवान्‌, खण्डपरशु, दातानन्द, गणेरवर 
कालनेमि, कामदेव, कर्मज्ञ, महाहवि, मनोजय, वसुदेव, शतमक्ति, लोकनाथ 
सववित्‌, अक्षोभ्यं , स्वणं विन्दु, अमृताश, वंशविवर्धन, धनुवद, सत्यधर्मपरा- 
यण, अजितशासन, पर्यवस्थित, चतल-आधार-निलय, प्रजागर, पष्पहास् 
प्राणजीवन, जन्ममृत्युजरातिग । 

शकराचाय के अनुसार वासुदेव को व्यार्या इस प्रकार है-- 

वसति, वासयति, आच्छ,दयति, सवमिति वा वासु 

दीव्यति, क्रोडते, विजिगीषते, व्यवहरति, चयोतते, स्तयते गच्छतीति 

वा देवः, वासुश्वासो देवश्चेति वासुदेव 


ओर भो 
भूतान्यत्नाभिसुख्येन वसन्तीति भूतावासः, वसन्ति स्वयिभूतानि, 
भूतावासस्ततो मवान्‌ | हरिवंश ( ३।८८।५३ ) 


जगदाच्छाद्यति माययेति वासु देवः स एव देव इति वासुदेवः । 
चक्रो शब्द की व्याख्या करते हुए उन्हनि लिखा है-समस्तलोक- 
रक्चाथ मनस्तत्वात्मक सुदशनाख्यं चक्रं धत्त इति चक्री 
वखस्वरूपमव्यन्तजवेनान्तरितानिरम्‌ | 
चक्रस्वरूपं च मनो धत्ते विष्णःको स्थितम्‌ ॥ 
इतिविष्णुपुराणव चनात्‌ । 
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हमारा पाठकों से अनुरोध है किशंकर के भआविभौतिक अर्थां से ऊपर 
उठकर इन अर्थो का रसास्वादन करे । अध्यात्म विद्या का कोई अन्वेषक 
यह नहीं मल सकता कि सांख्य भौर योग उसकी प्रज्ञा को सुरोभित करने- 
वाले दो कुण्डलो के समान हैँ । उनके कारण वह भी कुण्डली नामका 
अधिकारो ह्‌। 


४९. 


विष्णु ओर शिव सहश्लनाम 


अनुशासनपर्व का दूसरा महत्वपूर्णं अंग शिवसहख नाम ह 1 वस्तुतः 
शिव की महिमा कै विषय मेँ बहुत कम सामग्री आ पाई थी । उसको पूति 
शिवसहखनाम द्वारा की गई ह (अनुशासनपर्व अ० १९) । इसमें शिव ओौर 
पार्वती ने श्री कृष्ण को पुत्र प्राप्ति के लिए महावरदान दिया । कृष्ण ने 
पुत्र के लिए हिमाख्य पर तपश्चर्यां की 1 इससे शिव-पावती प्रसन्न हुए । 
तव उपमन्यु ने शिव की महिमा का वर्णन किया। उषी प्रसंग में तण्डी ने 
शिवसहस्रनाम. का पाठ किया । वस्तुतः संस्कृत साहित्य मेँ अभी तक हमं 
तीन लिवसहखनाम प्राप्त हए हँ । एक यहां है जो तण्डी कृत हं, दुसरा 
वामन पुराणमें ह जिसे वेनकृत कहा गया ह । तीन लिङ्क पुराणमें हं, 
जिनमे एक कृष्णकृत हं, दूसरा दक्षकृत हे, ओर तीसरा तण्डोक्रृत हं । इस 
प्रकार इन शिवसहस्रनाम की संख्या यद्यपि देखने मे चार जान पडती 
ह, पर वस्तुतः वह॒ तीन ही ह क्योकि जिसे वामन पुराण में वेनकरृत कहा 
गया हे, उसे ही ल्ग पुराण मे दक्षकृत कहा है । 
शिवसहस्रनाम --र्गमग १२५ इलोकों में यह सहखनाम ह, जसे 
विष्णुसहखनाम हं । 
शेव ओर वैष्णव दोनों धर्मो मे जो साक्निष्य था ओर उन आ। चार्यो 
मजो प्रीति ओर समन्वय का भाव था उसका ठोस प्रकरण पुराणो मे 
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मिलता हं । उसे देखते हए शिवसहखनाम ओर विण्णु सहस्रनाम दोनों 
एक सदृशी रोकप्रिय थे। 

ऊपर हमने विष्णुसहस्रनाम कौ रचना के विषय मेंजो कुछ क्िखा 
हे, वह्‌ शिवसहखनाम की रचनाके विषय मेंभी अक्षरशः घटित होता 
हं । इसके लेखक ने भी वैदिक ओौर खोकिक साहित्य से सहस्रो नामों की 
सूचौ एकत्र कौ जिसे रलोकवद्ध करने से सह खनाम स्तोत्र की रचना 
हई । कुछ नाम ओौर विशेषण जो केवलिव के लिए प्रयुक्त दहै, वे इस 
प्रकार ह- 

रमशानवासी, महाहनु, हयगदभि, नीलकण्ठ, दिग्वासस्‌, कम- 
ण्डु घर, कपालवान्‌, उष्णीरी, श्यगालूप, मुण्ड, ऊष्वरेता, ऊष्वलिद्ध, 
ऊष्वंशायी, त्रिजटी, ची रवास, गजहा, सिंहशादू लहूप, आद्रचमम्बिरावृत, 
कालयोगी, महानन्द, चतुष्पक्ष, निशाचर, प्रेतचारी, भूतचारी, नत्तक, 
यज्ञहा, दक्षयज्ञापहारी, वडत्रामुख, कालकटक, भेषज, सपंचिरनिवा- 
सिन्‌, कारसिह, मधुरमधुकलोचन, नन्दीश्वर, महालिग, पडुपति, वृषण, 
मृगाल्य, कम्बितोष्ठ, भस्मशायी, भस्मगोप्ता, परश्वधायुध, सुरारिहा, 
अजेकपाद, कापारी, कंलासगिरिवासी, कूकहारो, कूलकर्ता, गान्धार, कर- 
स्थाली, कुण्डी, जाह्लवोधृत्‌, उमाघव, उमाकान्त, गोवृषेश्वर, हस्तीडर, 
ललाटाक्ष, आदि । 

अनुशासनपवं मे जो शिव महिमा के अध्यायहु, वे उस युग के शेव, 
माहेरवर, पाशुपत आदि संप्रदायो में भगवान्‌ शिव के गौरव ओर लोक- 
प्रिय स्वरूप का परिचय देते हं] यदि शिव सम्बन्धी यहु वर्णन यहांन 
ल्या गया होता तो शान्ति मौर अनुशासन का यह विस्तृत वर्णन अधूरा 
रहता । क्योकि रोवधघमं मोक्ष प्राप्ति का एक तिर्चित मागं प्रस्तुत करता 
था। लगभग पहुखी शती से केकर सातवीं शती तक पाशुपत धमं के आचार्यो 
ने महाराष्ट से माख्वा तक ओर वाराणसी-मथुरासे कुरुक्षेत्र तक शव धर्मं 
के रूपमे दरशन ओर उपासना की प्रभावशाकिनी रसधाराबहादीथी 
ओ र जनता के मन को मुग्ध कर लिया था । भगवान्‌ शिव का जो स्वरूप 
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वैदिक युग से चला आया था, वह्‌ मौर भी बद्धमूर हो गया । पाशुपत 
आचार्यो ने जो सात्त्विक कार्य किया उसका कुछ नमूना यहां हं । किन्तु 
उसका परा विवरण छिग पुराण ओर शिव पुराण मे पाया जाता ह । यह 
उल्लेखनीय है कि कुषाण सम्राट्‌ वेमतक्ष्म ने करोड़ों सिक्के ढववाये थे । उन 
सबके एक ओर शिव भौर उनके नन्दिवृष की मूति रहती थी । वह्‌ युग 
दोवधमं के परम उत्कर्षं का कार था ओर उसी समय यह सामग्रो पहरी 
से तीसरी ई० शती तक आयी होगी । अध्याय १४०-१४२ मे भौ शिव 
महादेव का वणन हें । 

मौर भी छोटे-मोटे विषयों मे ब्राहया महिमा अ० ३८-४७, 
१५१-१५७, तप महिमा, अहिसा, गृहस्थ महिमा ४८,४६, ५०-५१, ९३. 
९४ आदि, यज्ञ-धर्म-महिमा आदि का संग्रह किया गया ह । पर उनमें कोर 
नयी बात या वैचित्य नहीं है । अध्याय १६२ से १६८ तक भीष्मके प्राण 
त्याग कावणंन ह] करई महत्व के आद्यानों में नाचिकैतोपाख्यान, 
नृगोपाख्यान, अष्टावक्रचरित, कात्तिकेय उपाख्यान, नहुषचरित इसी पवं में 
संगृहीत हूं । इस प्रकार अनुशासन पवं कई फुटकर विषयों का संग्रह मात्र 
ह 1 इसमे शान्तिपवं जेसी महत्वपृणं सामग्री का प्रायः अभाव है । 


सिक = पर क यायान = "णण ण्न ~~ 
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चौदहवां आश्वमेधिक पवं 
( अ ० १.९२ ) 


महाभारत का चौदहुवां पवं आश्वमेधिक है 1 इसमे ९२ अघ्याय हुं । 
अनुमान होताहं किपूनाके संशोधित संस्कारण में यह्‌ अध्याय संख्या 
पयप्ति कम हो जायगौो । इसका मुख्य विषय तो युधिष्ठिर का यज्ञ-मेष ही 
होन। चाहिए 1 युधिष्टिरके शोकम डवे हुए मन को शान्ति का उपाय 
अश्वमेध यज्ञ ही था उन्हुं भीष्म एवं व्यास ते यही सलाह दी थी। इसका 
उल्टेख शान्तिपवं मे के शरू मे पहले आ चुका हं 1 युधिष्ठिर का व्च चलता 
तो वह्‌ वनवासी बन जाते । पर भारत युद्ध कै बाद जो प्रजापाङ्न का 
दायित्व उन पर आ गया था, उससे किसी भी प्रकार बचना असंभव था। 
संभवतः यही सव सोचकर उन्होने अरवमेध के प्रस्ताव को मान भी लिया 
था 1 जब एक बार उस रास्ते पर पड़ तो क्रमशः उसका रंग गाढा होता 
गया । उनका मन चाहे इसमें न भी रहा हो, फिर भी जो बाना एक वार 
पट्न लिया उसका नाच भो उन्हं नाचना पड़ा। यहां अध्याय ५९-९२ तक 
यज्ञ की कथा है । इसके पूर्वं कुछ विशिष्ट आख्यानों का संग्रह्‌ हं जिनकी 
चर्चा हम आगे करगे । 

जहां तक अश्वमेध यज्ञ का सम्बन्ध है, व्यास जी ने फिर युधिष्ठिर के 
मन को समज्ञा-बुक्ञाकर दृढ किया । व्यास जी की संसारिणी प्रज्ञा बहुत 
बढी-चदी थी । उन्होने सोचा कि युधिष्ठिर को इस समय राजा के करते 
योग्य कुछ काम न बताया गया तो वे डिल-मुल घ्म को मादकता से जंगल 
को राह ठे गे । अच्छा हुआ कि युधिष्ठिर व्यास जी की बात मान गये 
ओर अरवमेध की तैयारियां होने कगीं । अश्वमेध यज्ञ के लिए बहुत घन्‌- 
संभार कौ भवद्यकता होती थी । उसमे कम-से-कम एक वषं का समय र्ग 
जाता था । राजा ओर प्रजा को भारी तयारी करनी पड़ती थी 1 उसमें 
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राजा के अनेक मित्र भी धनन-धान्य से निचुड जातेथे। उन वेचारोकोया 
तो राजी-खुशी या लडाई से अपने कोश का वड़ा हिस्सा सख्राट्‌ को भेट 
अत्यावद्यक रूप से देना पडता था। कृष्ण पहुलेसे ही ताड गये थे कि 
धन के विना अश्वमेघ यज्ञ का संपनच्च होना संभव नहीं । अतः वह्‌ पहले से 
ही अजुन कोद्वारका ठे गये ओर वहां से उसे दिग्विजय कै लिए भेजा) 
इस यात्रा मे अजुन पूवं भारत ओौर दक्षिण भारत में गये। 

इस वार चारों भादयों की दिग्विजय यात्रा का प्रन नहीं उठाया 
गया, केवर अजुन को अद्व रक्षा कै लिए भेजा गया। ( अ० ७२) 

भौम ओर नकुलको नगरकीरक्षाके काम पर नियुक्त किया गया भौर 
सहदेव को कुटुम्ब पालन का काम सौपागया। अर्जुन ने पहर पर्चिम 
दिलामे सिधु देश को जोता जहां दुःशला का पौत्र या जयद्रथ का पौत्र 
राज्य करता था । पूवं दिशा मे अजुन मणिपुर राज्य तक गया । वहां के 
राजा बभ्रुवाहन से, जो अजुन का पुत्र था, भारी युद्ध हभ ओर उसमें 
अजु न मारा गया । तब उसकी दूसरी पत्नी नागकन्या उलूपी ने उसे अमृत 
चिडक कर जिलाया 1 तव उन रोगों ने यज्ञ के लिए बहत सा दान दिया । 
पूवं के समुद्र तटो की यात्रा करता हुआ अजुन मगध की राजवानी राजगृह 
जाया तथा वहां के राजा मेघसन्ि से उसका युद्ध हृञा । वहां से वह्‌ वद्ध, 
पुण्ड, कोसल आदि देशों मे गया । उसके बाद दक्षिण-परिम समुद्र के 
तटवर्ती देशो मे होते हुये उसने द्वारका, पञ्चनद ओर गान्धार देश में 
प्रवेश किया । 

इस यात्रा का वणन पहली चारमास वाली विजय यात्रा के समान 
विस्तृत नहीं हँ 1 फिर मौ इसमे देश का विस्तार पर्याप्त रूप से आता हं 
तथा अजु न ने घन संग्रह का कार्य भो पर्याप्त रूप से किया । वयोकि ति 
तो यहां की प्रथाही थी कि दण्ड ऊेकर या वु लेकर राजा का राज्य 
उसके लिए छोड दिया 1 ॑ 

माघ शुक्छ हादी तिथि के दिनि धूमधाम से यन्न की 
तंयारो शुरू हो गई । यज्ञ फाल्गुन पूणिमा को आरंभ किये जाते क 
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मृहतं था । वेद के पारंगत विदानो को निमंत्रित किया गया ओर उन्टोनं 
यज्ञ के उपयुक्त स्थान चुना । वहां अनेक साल वृको की सफाई करके सैकडों 
भवन बनवाय गय। वह यज्ञशाला सोने ओौर रत्नों से सजाई गई थी, तथा 
उसका निर्माण शास्त्रीय विधि से कराया गया था 

अनक जगहा स जायं राजां के लिए तथा ब्राह्मणों के रहने के लिए 
अनक उत्तम महल भौम.ने बनवाये । अश्वमेध के अवसर पर मानों दसरी 
राजधानाकाहौ निर्माण किया जाता था, क्योकि अश्वमेध से नये राष्ट 
का जन्म माना जाता था। इस अवसर पर चक्रवर्ती सम्राट को सव राजा 
मिलकर अभृतपवं सम्मान देते थे। 


दुत भज कर सव राजाओं को निमंत्रित किया गया । वे सभोराजपरिवार 
सोना आदि लेकर यज्ञ में सम्मिलित हृए । उनक्रा उचित स्वागत-सत्कार 
किया गया । वह यज्ञमण्डप इद्र की यज्ञशाा के समान था। वहां अच्च 
सामग्री के पवत थे ओौर सारा जम्बृष्रीप एकत्र था। युधिष्ठिर के 
आदेश से भीमने आये हृए राजाओों की आवर-मगत की । उसी समय 
युधिष्ठिर ने श्रीकृष्ण से अजुन का यह संदेश सुना कि पृं देश का अधि- 
पति मेरा पुत्र अपनी माता चित्रांगद ओर विमाता उलृपी के साथ आवेगा । 
वह्‌ मेरा बड़ा भक्त है, अतः उनका तिशेष सत्कार होना चाहिए । युचि- 
ठिर ने बात समञ्ञ ली ओर एेसा ही होने दिथा। 

इस प्रकार राजा युधिष्ठिर ने दो बड़े यज्ञ किये, राजसूथ ओर अडइव- 
मेध । पहले दुर्योधन को उचित सम्मान नहीं मिका था। वैसी कोई त्रुटि 
इस बार नहीं रहने पाई । यज्ञ भूमि मे २१ यूप खड़े कयि गए-बेल के 
छह, खेर के छह, पलाश के छह, देवदारु के दो ओर लिसोडे का एक । 

इस यज्ञ मे"युधिष्ठिर ने राजाओं को दान-दक्षिणा दी ओर सेंट देकर 
विदा किया । प्राचीन भारत मँ यज्ञ संस्था का जो तरिस्तृत स्वरूप था उसका 
कु परिचय करने के किए हमने इस महोत्सव को व्यौरेवार परोक्षा की हँ । 
किन्तु वास्तविक बात यह ह कि इस विवरण में उसका शतांश वर्णन 
भो नहीं आ पाया । राजधानी ओर राष्ट्र दोनों ही रात-दिन के उत्सव की 
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गमक मे इव जाते थे । लिग पुराण मे इक्ष्वाकू वंश के एक राजा के मुख 
से कहलाया गया है कि मेरे पास इतना धन नहीं है कि मेँ अश्वमेध यज्ञ 
का काम उठा सक्‌ । 
नवके को कथा 
व्यास जी ने युधिष्ठिर का यह्‌ यज्ञ देखा था । जब यज्ञ मण्डप में बैठे 
हए सव लोग दान-दक्षिणा की प्रासा कर रहैथे, तोव्यासजी को यह्‌ 
वात सह्य न हुई । उन्होने नेवले की एक कहानी देकर यज्ञ कारगदही 
फोका कर दिया । कहानी का आशय यह्‌ हं कि एक नेवला वेदी के आस- 
पास चक्कर काटने ल्गा। उसका आधा शरीर सोनेके रगका था। 
उसे इस प्रकार व्यग्र देखकर लोगों ने कारण पृच्छा तो उसने कहा, “मेने सुना 
था किं युधिष्ठिर ने बहुत बड़ा यज्ञ कियादहै। यह्‌ देखने के लिए में यहां 
आया 1 मेने इसे सच नहीं पाया । पहले उज्छवृत्ति से निर्वाह करनेवाले 
एक ब्राह्मण ने सेर भर सत्त से जो यज्ञ किया था, वह कहीं इससे बडा 
था। वह्‌ ब्राह्मण परिवार कई दिनों से भूखा था । एक दिन उसे भिक्षा 
मे सेर भर सत्त मिटे । वह्‌ ब्राह्मण, पत्नी, पुत्र ओर पुत्रवधु ये चार व्यक्ति 
उस परिवार मेथे। वे भोजन करनेजाही रहेथे किट्वार पर किसी 
अतिथि ने पुकारा 1 ब्राह्मण ने जाकर देखा ओर अपने से भी अधिक भूखे 
एक भिक्षुक को द्वार पर पाकर भीतर बुलाया ओर सत्त का अपना भाग 
दे दिया । उससे उस ब्राह्मण की भूख न मिटी, तो पुत्र ने भी अपना हिस्सा 
दे दिया 1 इसो प्रकार अतिथि के भूखे रहने पर ब्राह्मणी भौर पत्रवध ने 
भौ अपना हिस्सा दे दिया तथा वे चारों प्राणी भूख से व्याकुल होकर मर 
गये । ओर तभी मं वहां जा पहुचा भौर मैने गिरे हृए सत्त के 
कणोंकोखाडाला। तभी सेमेरा आधा शरीर सोने का हो गया । ओर 
भो बहुत जगह में यज्ञो मे गया, परन्तु बाको आधा शरीर अभी सोने का 
नहीं हृभा । यहां भी वैसा ही हुआ ।'” उपस्थित सभी ने यह कहानी 


माइ्चय के साथ सुनी भौर सोचा कि यह्‌ यज्ञ उस ब्राह्मण के सेर भर सत्त 
वाले यज्ञ से कमहं । 


ध = यि [किति निहित = = तनीय स 


£ 
अ० १-४२ | १०१. आश्रमवासिक पवं २१९ 


~~~ 


$ ९.०4 
पन्द्रहवां आश्रमवासिक पवं 
( अ० १-४२ ) 


आश्चमवासिकपवं की कथा एकदम सीधीहं। वृढ धृतराष्ट्र ओर 
माता गांधारी जव तक हस्तिनापुर में रहं सकुटुम्ब युधिष्ठिर ने उनको बड़ी 
सेवा को । एक दिन राजा धृतराष्ट्र ने युधिष्ठिर से अनुरोध किया कि वह 
जंगल मे जाकर आश्रमवास करना चाहते हँ । ठेखक ने एक सनोवेज्ञातिक 
तथ्य का उल्लख क्रियां, ओर वह यह हं कि युधिष्ठिर तथा उनके दुसरे 
भाई धृतराष्टर्‌ को सव प्रकार का सुख पहुचाते थे, पर धृतराष्ट्र का मन 
भीमसेन की ओरसे साफ नथा। भीमसेन कुछन कु एसा करते या 
कहते थे कि धृतराष्टरके मन को चोट लगे। अन्तम धृतराष्ट्र ने आश्रमवास 
का निश्चय किया भौर युधिष्टिर ने व्यास के समज्ञाने से उसकी अनुमति भी 
दे दी। चलने से पहले घृतराष्टर ने युधिष्टिर को उपदेश [दया जिसका सार 
यह था--हे युधिष्ठिर, धमं से राज्य का संचाङन करना, बड-बृढो को बात 
सुनता, पुराने मंत्रियों को सलाह मानना, विश्वस्त गुप्तचरों का सहयोग 
लेना, अपने मत्र को गुप्त रखना । नगर को भोर पूरा ध्यान देना । भोजन 
आदि के अवसर पर आत्मरक्षा की ओर ध्यान देना । जिनका कुर रीर 
ज्ञात ह उनये बोलना चाहिए इत्यादि । 

एक प्रकार से भारतीय राजधमं की मोटी-मोटी बातं इस उपदेश के 
तीन अध्यायो मे आ गई है ( ५,६, ७)। इसे धृतराष्ट्र राजनीति 
कहा हे । 

धृतराष्ट्र ओर गांधारी ने महल मे जाकर अन्तिम भोजन किया ओर 
वहां से गंगा किनारे आ गये । फिर वहां से "पदयात्रा करते हुए कुरुक्षेत्र में 
रतयूप मुनि के आश्रम में आश्रमवास के किए गये । वहां नारदजी भौ उनसे 
मिलने आये ओर उन्होने करई दृष्टान्त सुनाकर धृतराष्ट्र के विचारों को स्पष्ट 
किया ओर उ्की श्रद्धा को बढाया । वस्तुतः विदुरजी के समज्ञाने से धृतराष्ट्‌ 
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की बुद्धि में एेसा परिवर्तन हुआ था। भीमसेन जो छेडछाड करतेःरहते थे उसका 
निपटारा विदुर जी कोही सुनना पडता था ओर इसक्िए उन्होने धृतराष्ट 
को समन्ञाया कि अव तुम्हारे ल्िं यही उचित टह कि राजभवन का निवास 
छोडकर आश्रमवास के लिए बाहर चले जाभो । उन्होने कृती को भी साथ 
मे लिया भौर स्वयं भी च्छे गए । विदुर धुतराष्टर के जन्मके साथी थे 
भोर ऊंच-नीच के बवहुत-से अवसरों पर उन्होने घृतराष्टर को समज्ञाया । 
एक एेसाही प्रकरण प्रजागर पवं या विदुर नीति ह जिसे हमने उद्योग- 
पव मे प्रज्ञा दर्शन का ग्रंथ कहा हं ओर तदनुसार व्याख्याकी ह । विदुर 
भौर धृतराष्ट्रम गाढ़ी मंत्री थी । पर दुष्टिकोण का अन्तर था। विदूर 
्रज्ञावादो ओर धृतराष्ट्र भाग्यवादी थे) चलने से पूवं जसा उचित था 
प्रजाओं न आकर धृतराष्ट्र से बहुत अनुनय-विनय की ओर साम्ब नाम कै 
एक ब्राह्मण ने उन्हुं बहुत तरह से समज्ञाया ओौर अपने भाव प्रकट किये । 
इसके वाद चर्ते-चलते एक कड्वी घटना घट गर्द जिससे धृतराष्ट्‌ की 
खाचारी प्रकट होती हे] उन्होंने अपने पुत्रों का श्राद्ध करने के लिए राज- 
कोष से कु धन मांगा 1 अर्जुन के कहा--हां, ठीक है, धन देना चाहिए । 
पर भीमसेन सहमत न हुए ओर उन्होने राजा की इच्छा का विरोध किया 
यह बाते धृतराष्ट्र को कितनी खटकी होगी ? घन तो दिया ही गया, कितु 
एसी कड़वाहट के साथ जिससे धृतराष्ट्र को जीते जी चुभन होती रही । 
चलने से पहर धृतराष्ट्र ने अपने पुत्रों के किए पर्याप्त धन व्यय करके 
श्राद्ध का काम पूरा कर दिया । इस अवसर पर पांडवों ने माता कुंती को 
रोकना चाहा, पर वे अपने निश्चय पर दृढ रहीं । सहदेव ओर द्रौपदी ते 
भो साथ जाने का उत्साह प्रकट किया युधिष्ठिर अपनी सेना के साथ 
कुरकषत्र तक मिलने गये । साथ मे संजय भी गये भौर उन्होने कुरक्षेत्र मे 
वहा के ऋषियों के साय राजकुल की स्त्रियों का परिचय कराया । ज 


दिन वहां भसन्चता के वातावरण मे विताकर युधिष्ठिर ओर उनके कुटुम्बी 
हस्तिनापुर खोट आये । फिर नारद 


| जो ने आकर सूचना दी कि धृतराष्ट्र 
गांधारी, कती दावानल मं दग्व हो गये । इससे यधिष्ठिर को बहुत शोक 
हा । युधिष्ठिर ने उनके फुर चुनवा कर गंगाजी मे श्राद्ध क्रिया । 
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¦; १०२; 
सोलहवां मसल पवं 


( अ० १-८ ) 


दारकामेकृष्ण के वंश के यादवो का जैसे विनाश हुभा उसकी कहानी 
मौसल पवं मे ह । यादव क्षत्रिय वहत उद्दाम ओर नरकश हो गए थे। 
एक बार द्वारका में कुछ ऋषि पहुचे । उनसे ज्ञान चर्चाकी वाततो दूर 
रही, यादव गण्डं को एक मजाक सञ्ञा । उन्होने साम्ब कास्त्रीका 
वेश वनाया ओर उसके पेटसे गदड बांधकर मुनियों से पृदछा- यह गर्भवती 
स्वौ है, इसके क्या सन्तान होगा । मुनि इस बहुदा ठठोी से बहुत उद्टिग्न 
हंए । उन्ोने कह दिया-इसके पेट से एक रोहे का मुस जन्म लेगा । 
ह्‌ बलराम ओौर कृष्ण को छोडकर सव यादवों का नादा करेगा। समय 
पर मुसल का जन्म हुआ । कृष्ण ने उसका संकेत समज्ञ ख्या । राजा 
उग्रसेन को इसकी सृचना मिली तब उसने लोह के मुसल को पिसवा कर 
उसका चूण समुद्र में उवा दिया । पर आने वाली मौत को रोकने वाला 
कोन था। ओर नगर में डौँड़ी-पीट दी गई कि आज से कोई मद्यपान 
न करे। 
इसी समय एेसी घटना घटौ कि एक कराल, विकट, मुण्डित पुरुष 
दर-दर घूमता हुञा दिखाई देने क्गा । लोग उस पर्‌ बाण चराते, किन्तु 
उसे बाण न ल्गतेथे। लोगों मे आतकछा गया ओर भांति-मांति के 
अपशकुन होने लगे । तव कृष्ण ने अन्वकों ओर वृष्णियो को सराह दी 
कि आप लोग तीर्थयात्रा कर आवं। अन्धङ-वृष्णि ओर अनेक सैनिक समुद्र 
के किनारे पहुचे। उनके च्िए बहुत प्रकार को खाद्य सामग्रो ओर मद्मांस 
भी तैयार किया गया । यादवों का यह्‌ जमावड़ा प्रमास तीथं मे हुआ । 
मूसल का जो चूर्णं समुद्र मे डाङा गया था वहं एरक घासके रूप 
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मे उग गया ओर उसी को उखाड़ कर॒ उन्मत्त हुए अन्धक-वृष्णि ओर 
यादव आपक् मे कड मरे । कौन किसको मार रहा है, यह्‌ ज्ञान भौ जाता 
रहा । 

ट्स प्रकार का भीषण काण्ड समाप्त टो गया, तो कृष्ण का सारथी 
दारुक अजुन को सूचना देने के किए हस्तिनापुर आया । तब बरराम ने 
जंगल में एक पेड के नीचे बैठकर आत्महत्या कर खी । उस समय कृष्ण 
मील्टे हए थे । जरा नामक एक व्याध ने उनके पर को खोहेके बाणे 
वेध लिया, जिससे उनका प्राण-पखेरू उड गया । 

जब अजुन द्वारका पहुंचे, तो यादवी स्त्रियो की करुण दशा देखकर 
बहुत दुःखी हुए । 

वसुदेव ने अजुन को अन्तिम आदेश दिया ओर प्राण त्याग दिया। 
अजुन ने उनका तथा मौसल युद्ध में मरे हए सभौ यादवों काश्राद्ध किया। 
इसके वाद समुद्र को बढती हुई कहरों ने दारका को इबो दिया । यादवों के 
छोटे कुमारो का उन्होंने अभिषेक किया ओर कुछ स्त्रियों को भी उन्होने 
वहां वसाया जौर शेष स्वियों को लेकर हस्तिनापुर खौटे 1 पुरूष्षिह्‌ अजु न 
ने उस नगर का जो-जो भाग छोडा, उसे समुद्र ने अपने जल से आप्लावित 
कर दिया । वन-नदी पवतो का रम्बा रास्ता तय करके जब अजुन पञ्च- 
नद प्रदेश मे आये तो वहां के लुटेरे भौर ुढेत मनुष्यों ने उन पर आक्र 
मण किया । संभवतः ये सरस्वती तट्वासी आभीर थे (७४७ ) । 
मजु न ने उस अवसर पर अपने धनुष गाण्डीव को चढाना आरम्भ किया 
ओर वड प्रपत्न से किसी तरह उसे चढा पाया । उन्होने धनुष पर प्रत्यञ्चा 
तो चढ़ा दी, परन्तु जब वह्‌ भपने अस्त्र-शस्त्रों का चिन्तन करने लगे तो 
उन्हे उनकी याद बिलकुल नहीं आ पाई । युद्ध के अवप्तर पर अपने वाहु- 
वल म यह महान विकार आया देख ओर महान्‌ दिव्यास्त्र का विस्मरण 
हमा जान वे रुञ्जित हो गये । सैनिक वल भो कुछ काम न आया । कुछ 
स्त्रियो को उाक्रुभों ने लूटा भौर कुछ उनके स्पर्शभय से चली गई । कृत- 
वर्मा के पुत्र को गौर्‌ भोजराज के परिवार कौ अपहरण से बची हई स्त्रियो 
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को अजुन ने मातिकावत नगर में वसा दिया । तत्पश्चात्‌ वीर.विहीन 
सभीत वृद्धो, बारुकों तथा अन्य स्त्रियों को साथ लेकर वे इन्रप्रस्थ आये 
भौर उन सबको वहां का निवासी बना दिया । धर्मात्मा अजु न ने सात्यकि 
के त्रिय पुत्र यौयुधानिक को सरस्वती तदवर्तीदेश का अधिकारी एवं 
निवासी वना दिया ओौर वृद्धो भौर बालकों को उसके साथ कर दिया । 
इसके वाद शत्रु वीरों का संहार करने वाले अजुन ने वको इन्द्रप्रस्थ 
काराज्यदे दिया । अक्रूर जी की स्त्रियां व्र के बहुत रोकने पर भी वन 
मे तपस्या करने के लिए चलो गदं । रुक्मिणी, शव्या, हैमवतो तथा जाम्ब- 
वती देवी ने पतिलोक की प्राप्ति के लिए अग्नि मे प्रवेश किया । श्रीकृष्ण कौ 
प्रिया सत्यभामा तथा अन्य देवियां तपस्या का निङ्चय करके वन मे चरी 
गड्‌ । जो-जो ह्ारकावासी मनुष्य पाथं के साथ आये थे, उन सवका यथा- 
योग्य विभाग करके अजुन ने उन्हं वज्र को सौप दिया । 

अजुन ने व्यास के आश्रम में पहुंच कर सब समाचार सुनाया । व्यास 
जी ने उन्हें काल की महिमा बताकर धेयं दिया । 


= भारत-सावित्री [ १७. महाप्रस्थानिकपव 


क 
स्रहवां महाप्रस्थानिकं पवं 
( ज० १-३ ) 


इस पर्वं मे वुष्णि वंशियों का श्राद्ध करके प्रजाजनों को अनुमति ले द्रौपदी- 
सहित पाण्डवो का प्रस्थान वणित हं । युधिष्ठिरने भब राज्य छोडकर हिमा- 
र्य मे जान का विचार किया । उन्होने राज्य की देखभाल का काम युयुत्सु को 
सोपा ओर सिंहासन पर परीक्षित का अभिषेक किया तथा सुभद्रा से कहा, 
“यह्‌ तुम्हारे पुत्र का पुत्र परीक्षित वुरुदेश तथा कौरवो का राजा होगा 
ओर यादवोंमेंजो लोग वच गए हँ उनका राजा श्रोकृष्ण-पौत्र वज्र को 
नाया गया हं । परीक्षित हस्तिनापुर में राज्य करेगे ओौर यदुवरी वज्र 
इन्द्रप्रस्थ मे । तुम्हे राजा व्र को भी रक्षा करनी चाहिए ।'' 

पाण्डवो ने अपनी हिमालय यात्रा प्रारम्भकी | सागंकेक्ष्टोंकोन 
सहकर द्रौपदी, सहदेव, नकुल, अजुन भौर भीमसेन धराशायी हो गए । 
इसका कारण पूछने पर युधिष्ठिर ने कटा, “द्रौपदी सब भाद्यो मे अजुन को 
अधिक चाहती थी, इसलिए उसका मन योग से विचलित हो गया । सहदेव 
अपने समान किसौ को बुद्धिमान" ओर विद्वान्‌ नहीं समज्ञते थे इस कारण 
इस दशा को भुगत रहे हँ । नक्र के विषय में यह बात ह कि वहु सोचता था 
कि (एकमात्र में ही रूपवान्‌ हूं" इस कारण नीचे गिरा ।”' अजुन के विषय 
मं युधिष्ठिर ने कहा कि वह सोचता था कि “मैँएकही दिन में रात्रओं को 
भस्म कर डा गा, किन्तु एेसा किया नहीं, इसी से आज इन्दुं घराशायी 
होना पड़ा 1 अन्त मे भीमसेन गिर पड़े तो उने युधिष्ठिर ने कहा, “तुम 
बहुत खाते थे ओर दूसरोंको कुछ भी न समज्ञ कर अपने बल की डींग 
दाका करते थे, इसी से तुम्हे धराशायी होना पड़ा है ।'' 

युधिष्ठिर को स्वगंमेकेजानेके लिए न्दरका रथ आया । उन्दने 
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दो शत कहां । पटी यह्‌ कि मेरे साथजो कुत्ताहै, वह भी स्वगं जायगा। 

कृत्ता धम का स्प था। शतं दूसरी यह्‌ किमेरे भाईमार्गं में 
गिरेप्ड़ेहं। वे भी मेरे साथ चे, इसको व्यवश्था कीजिए । वयोकि 
मँ भाइयों के विना स्वगं मे नहीं जाना चाहता । राजकुमारी द्रौपदी सुकर- 
मारोह, वह भी सुखपानेके योग्यह। वह्‌ हम लोगों के साथ चले, इसकी 
अनुमति दीजिए । देवराज इन्र ने उत्तर दिया, “युधिषिर तुम्हारे सव 
भाई भोर द्रौपदौ तुमसे पहले ही स्वगं में पहुंच गये हैँ । वे सव तुम्हं व 
मिर्गे 1" दूसरो शतं वृत्ते के स्वगं जाने की थी, जित पर प्रसन्न होकर 
धमराज न कत्त कारूपत्याग कर कहा, ह युविष्ठिर, मैं तुम्हारी परीक्षा 
ले रहाथा।" स्वगं में सब क्षि ओर देवों ने उनका स्वागत क्रिया । 
मानव सदेह स्वगं जा सकता है या नहौ--इसक्रा तथ्यात्मकर पक्च न ठेकर 
यह्‌ अवदय माना जा सक्ता हं कि इप्त विषयमे जो भारतीय आदर्था 
उसके प्रतिनिधि युधिष्ठिर थे। 
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¦ १०४ ; 
अटररहवां स्वर्गारोहण पवं 


( अ० १-५) 

स्वर्गारोहणपव महाभारत का उपसंहार ह । जब युधिष्ठिर स्वगं मे पहुंच 
गये, तो उन्होन एक विचित्र बात देखी } एक ओर उनके भारईनरक कै दुःख 
सेहायहाय कर रहे थे ओर दुसरी ओर दर्योधन ओर उसके साथी सुख मना 
रहं थे । युधिष्टिर के लिए यह पहेली थी ओर उन्होने तुर्सी के साथ इसका 
कारण पृछा । वह तो यहां तक अड गए कि वे अपने भादयोंके साथ नकं 
मही रहगे, उन्हृं स्वगं सुख नहीं चाहिए । पर उन्हं बताया गया कि 
दुयोधन का पुण्य क्म थोड़ा है ओर पाप क्म बहुत है ओर माइयों का पुण्य 
कम बहुत है ओर पापकम थोड़ा है । अतः सूचीकटाह्‌ न्याय से दोनों के 
किए क्रमः स्वगंवास ओर नरकवास का प्रबन्ध किया गया था। इसमे 


युधिष्ठिर को जान मे जान आई भौर उन्हुं स्वर्ग के न्याय पर विश्वास 
हुआ । 


इस प्रकार महाभारत का महान शास्त्र सम्पूणं हुआ । 
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इस अध्ययन मं कथासुत्र का निर्वाह तो किया ही गया किन्तु इस 
ठान्‌ शास्त्र के विभिन्न स्थलों पर जो महान्‌ सांस्कृतिक सामग्री ग अर्थम 
छिपी हई है उसके अर्थो पर भी बहधा प्रकाश डाला गया > । देववोध, सवज्ञ 
नारायण, अजुन मिश्र ओौर नीलकण्ठ की वहत प्रामाणिकं टोकाएं महःभारत 
पर उपलब्ध ह्‌ । दववाध को टीका केवल चार पर्वों पर उपक्व्व ह  देशी- 
विदेशी विद्वानों ने महाभारत पर व्याख्या ओर तिथिक्रम के प्रश्नो को लेकर 
बहुत कुछ लिखा हं । वह सव स्वागत के योग्य ह । किन्तु जैसे इस विश्व का 
गूढ रहस्य मानवीय बुद्धि को पूरी तरह अवगत नहीं हो सकत , वेसेही 
कुछ महाभारत के विषय मे भी समन्नना चाहिए। हमने अपनी इस व्याख्या 
के तीन खण्डों में कितने ही स्थलों के सम्बन्ध में नये अर्थो का उदघाटन 
कियाहं। किन्तुदइसे समुद्रम वुंदके बरावर ही कहा जा सकता 
प्राचान भारतीय संस्कृति के कितने ही सरोवर महाभारत के समद्र मे भरे 
हए हं, जिनका पूरा रहस्य हमें ज्ञात नहीं हो सकता । राजवर, आपदधरम 
ओर मोक्षधरमपर्व ये तीनों प्रकरण अत्यन्त जटिल हं । इनके प्रे ममंको 
स्पष्ट करनं के लिए बहुत अपिक समय ओर तुलनात्मक अध्ययन की अपेक्षा 
ह । राजघम पव का अध्ययन करते हृए एेसा क्गा क्रि प्राचीन राजशास्र 
के कितने ही श्रयो का निचोड इसमे कर दिया गया ह । यद्यपि आज उन 
ग्रन्थों का पृथक्‌ अस्तित्व नहीं रहा, किन्तु यह्‌ हर्षं का विषय हे कि उनकी 
सामग्री का सार यहां सुरक्षित रह गया । मोक्षधर्म पट के विषय सें हमने 
बहुत कुछ कहना चाहा, किन्तु उसका वहुत-सा अंश दुर्बोध होने से छोड 
देना पड़ा । यह्‌ कठिनाई शब्द-बोध की नहीं है, किन्तु उस शास्त्रीय संगति 
की हं जिसमें वे शब्द भौर वाक्य चरिताथं हो सक्ते हैँ 1 ऊेखक ने यह 
वात वयो कही, ओर किसी पूवं युग के धापिक ई तिहास मे इसको संगति 
क्या थो {यह प्रशन बना हौ रहता हँ । जब तक इसका युकिदि-युक्त समाधान 
न प्राप्त हो ओर पूर्वापर से उसको संगति स्पष्ट तथा समज्ञ मेँ न आवे, तव 
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तक जिस जली को हमने अपनाया है उससे शंका बनी ही रहती हं । 
इतना सब लिखने के वाद भी अन्तमे इस प्रकार काजात्सातुचन खनं 
की आवश्यकता इसलिए पडी कि महाभारत कं अर्थानसंघान के विषय मे 
भविष्य के विद्टान्‌ ङेखक जागरूक होकर फटा कसत स्ह । ओर बार-बार 
यह प्रश्न पृते रहं कि अमुक अध्याय मे लेखक क्या करना चाहता ट ? 
ओर. उसके शब्दों के पीछे वास्तविकं अर्थं क्या हं? ईश्वरे प्राथनाहं कि 
हमारी यह इच्छा भविष्यम पूराहा। महाभास्त राष्टीय संहिता हं । 
धर्म ओर दर्शन, अध्यात्म ओर मानव जीवनके विषय म लगभग ५०० ई० 
प० से केकर ० पांचवीं शती तक जो नई रचना ओर नयं विचार इस 
देहा में उत्पन्न हुए, उन सवका प्रभाव महाभारत पर्‌ पड़ा | ट्सटिए यह्‌ 
शास्र इतना गढ ओर जटिक बन गया । ओर, इसके विषयमे एेसी उक्ति 
प्रसिद्ध हई जो मन्यत्र हं, वह यहां हं । समाज, घम ओर दशनके क्षेत्र 
-जो नये विषय वातावरण में भरते गए उन्हुं आधार मानकर कथावाचक 
पौराणिक, या सूत न£ ग्रन्थ रचना करते रहते थे । ओर उनका समावंश 
-एक मान्य पद्धति से महाभारत मं होता रहता था । यह्‌ काय सस्कृत के 
स्वर्णं यग तक बरावर होता रहा ( कगभग ५ शती ई० )। इसे उपवृहण 
कहते थे भौर यह्‌ श्लाघनीय काय माना जाता था। महाभारत के १८ 
"पर्वा को इस दष्टिसेकितनी ही बारग्‌ थागया। फिरभी महाभारतका कख 
इलोकों वाला कठेवर पूरान हो सका, यद्यपि रतसाहस्वी-संहिता यह्‌ 
-गौरवास्पद नाम इसके छिए खोक मे प्रसिद्धहौो गयाथा। इतनी विशाल 
रचना विर्व के किसी साहित्यमे नहीं हं। हमे इसका उचित गर्वं होना 
चाहिए मौर इसके किए शोधकाय कौ उचित व्यवस्था करनी चादिए । 


नना न्न्न््ीन------------=-~--~----------------- 


परिशिष्ट 
< 
महषि उयास 

व्यास भारतीय ज्ञान गंगाके भगीरथ हं] जिस प्रकार इस देवनिमित 
देश को किसी पुरायुगमें भगीरथ ने अपने उग्रतपसे गगावतरणके ट्रारा 
पवित्र किया था, उसी प्रकार पुराण मुति वेदव्यास ने भारतीय लोकसाटित्य 
के आदि युग मे हिमालय के बदरिकाश्रम मे अखंड समाधि लगाकर अचघ्या- 
त्म, धमनोति ओर पुराण की त्रिपथगा गंगा का पहले अपनी आत्मामे 
साक्षात्कार किया ओौर फिर साहित्यिक साधना के हारा देश के आयं वाड्‌- 
मय को उससे पवित्र किया । ज्ञानरूपी हिमवान्‌ के उच्च शिखरो पर वहने 
वाले दिन्य जलो को मानो वेदन्यास् भूतल पर ले आए 1 उन्होने लोक 
साहित्य को वेग की प्रेरणा दी। उत्तके द्वारा पूवजों के ज्ञान ओर चरित्रों 
से गुम्फित सरस्वती लोक के कठमेंआ विराजौ । 

जिस प्रकार भारतवषं को प्राकरुतिक सम्पदा का अपरिमित विस्तारहं, 
उसी प्रकार कालक्रम से वेदव्यास की साहित्यिक सृष्टि भी रोक के देश- 
व्यापी जीवन मं अनन्त दन कर समा गहं । एक प्रकारसे सारे रष्ट्‌का 
जीवन ही आज व्यास रूपी महान्‌ वट वृक्ष कौ छाया के आश्रयमं आ गया 
हे । व्यास भारतवर्षीयि ज्ञान के सर्वोत्तिम प्रतिनिधि वन गए हूं । यदि भार- 
तीय ज्ञान की उपमा एक एेसे रत्न से दौ जाय जिसकी चमक के सहस्रो पहलू 
हो, तो व्यास की शतसाहस्री संहिता पूरी तरह से उस महाघ मणि का 
स्थान ठे सकती हं । जसे भगवान्‌ समुद्र ओर हिमवान्‌ गिर दोनों रत्नों 


की खान हैँ, वसे ही मारत" भी रत्तो से परिपृणं है ।१ व्याप्त की प्रतिभा 


१. यथा समुद्रो भगवान्यथा हिमवान्‌ गिरिः । 
ख्याताबु मौ रत्ननिधी तथा मारतसुच्यते ॥ 


(आदिपवं ५६ 1. २७ श्ीसुकथनकर सम्पादित पूना संस्करण) 
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को स्तुति मे इससे अधिक ओर क्या कहा जा सकता था-- 
¢ क स क ९ 
धर्मे चाथं च कामे च मोक्षे च भरतषंभ । 
यदिहास्ति तदन्यच्र यन्नेहास्ति न तत्क्वचित्‌ | 
(आदिपवं ५६, ३३) 
थात्‌ धम, अथं, काम ओर मोक्ष नामक जीवन के चार परुषार्थो से 
संवध रखनेवाखा जो कुछ ज्ञान महाभारत में है, वही दूसरी जगह है, जो 
यहां नहीं हु, वह कहीं ओर भी न मिलेगा । 


जीवन चरित 


पुराविदोके प्रयत्न करने पर भी व्यास हमारे एतिहासिक तिथिक्रमके 
शिकजे मे पूरी तरह नहीं वांधे जा सके । विक्रम से तीस शताब्दी पूवं से 
ककर पन्द्रह शताब्दी पूव तक के किसी युगम हमारे व्यास का उदय हअ। 
पुराणा कं अनुसार ब्रह्मा से टकर कृष्ण द्रपायन तक अठारह व्यासो कौ पर- 
म्परा मिती हं । ये मुख्यतः पुराणों के प्रवचनकरत्ता रह होगे । पर सब 
पुराणों के सुसमीक्षित संस्करण तैयार न हो जायं तब तक इस अनश्नूति 
का पूरा मृत्य नहीं आंका जा सक्रता। हां, जय नामक उत्तम इतिहास के 
रचने वाले ममितौजा महामनि व्यास, जिनका नाम अठारह व्यासो के अन्त 
म जाता ह्‌, अवश्य ही हमारे चिरपरिचित वे पुराण मुनि ह जो कुरपांडव 
युगम इस पृथिवी पर बदरिकाश्रम ओौर हस्तिनापर के वीच जाते-नाते 
ये। हिमार्य के रम्य शिखर पर जहां नर-नारायण नामक दो पवत 
भागोरथी के समीप विशाला बदरी नामक स्थानम व्यास नं अपना आश्रम 
बनाया था । भाज भी वदरी नारायण के इस प्रदेश के दर्शन के लिय प्रति 
वष सहसो यात्री जाते हँ । विशाला बदरी के समीप ही आकाश गंगा हं 
जहा व्यास का चक्रमण (घूमने का) स्थान था । यह्‌ स्थान हरिद्ार से 
खगभग एक मापस्तकी पेदल यात्रा के वाद आता था। उसी हिमवत्‌ पृष्ठ पर 
ग्यास का आश्रम था, जिसके कण-कण में दिव्य तप की भावना ओत भोत 
था । वहा ग्यास ने चार प्रमुख शिष्यो को वैदिकं सहिताभों का अध्ययन 


जी काना 
ऋ 
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कराया । पैल ने ऋग्वेद, वैशम्पायन ने यजुवद, जैमिनि ने सामवेद ओर 
सुमन्तु ने अथववेद को संहितां का पारायण किया। कटा जाताहै कि 
स्वयं व्यास ने अत्यधिक परिश्रम से समस्त वैदिक मंत्रोंका वर्गीकरण करके 
चार संहिताओं का विभाग किया, ओर इस साहित्यिक साधना के कारण 
ही उनका नाम वेदव्यास प्रसिद्ध हुआ ।" इसी आश्रम में कुर -पांडवों के युद्ध 
को समाप्ति पर व्यास जीने तोन वर्षो के संतत उत्थानके वाद महाभारत 
नामक श्रेष्ठ काव्यात्मक इतिहास की रचना को । 
त्रिभिव्षंः सदोव्थायी छृष्णद्रपायनो मुनिः । 
महाभारतमाख्यानं तवानिदयुत्तसम्‌ ॥ 
( आदिपवं ५६।३२ ) 


यह महाभारत पांचवां वेद कहलाता है ओर इमे ग्यास ते अपने 
पांचवें शिष्य रोमहर्षण को पाया था। इसका एक नाम कार्ष्णं वेद भी 
हे । वस्तुतः व्यास का जन्म नाम कृष्ण था । महाभारत की राजनीति कै 
युग मंदो कृष्ण प्रसिद्ध हुए, एक वासुदेव कृष्ण ओर दूसरे दरंपायन कृष्ण । 
यमुना नदी के एक दीप में जन्म होनेके कारण ये द्व॑पायन कहलाए । चेदि 
देश के राजा वु उपरिचर के वीयं से हस्तिनापुर के पास, जहां एक टाप्‌ 
या, सत्यवती का जन्म हुजा । जन्मकाल्से ही यमुनातीरवासी दाशराज 
ने उसका पान पोषण किया था । सत्यवती नामक यह कन्या यमुना कै 
पास नाव चखातीं हृई प्रथम यौवन के समय योगी पराशर मुनि के संयोग 
से व्यास की माता वती । इसी सत्यवती के साथ आगे चलकर राजा 
रन्तनु ने विवाह किया । न्यास को माता सत्यवती गगा पुत्र भीष्मकी 
सौतेटी मां थी, अतएव व्यास ओर पितामह भीष्म का सम्बन्ध अत्यन्त 
निकट था । सत्यवती के पुत्र विवित्रवीयं निस्सन्तान हौ मृत्यु को प्राप्त 





१, यो व्यस्य वेदांरचतुरस्तपसा मगवानृषिः | 
पेदे ९ ज 
लोके व्यासत्वमापेदे काष्णयत्करष्णत्वमेव च ॥ 
( आदिपवं ९९।१५ ) 
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हृए थे । उनके वाद कुरुकुंल अनपत्यता के कारण डूबने खगा, तव अपनी 
माता सत्यवती का कहना मानकर व्यास ने विचिच्रवीयकी स्त्रियोंसे 
धतराष्ट ओर पांड नामक दो पत्र उत्पन्न किए । इसी अवसर पर एक 
दासो के गर्भसते विद्र उत्पन्न हए । आगम्विवेय धृतरष्ट्‌ के पुत्र दुधि 
नादि कौरव ओौर कोौशल्यानन्दन पांड्‌ के पुत्र युधिष्ठिरादि पंच पांडव हुए 
व्यास जी ही इस वंश के बीज वपन करने वाके हुए । अतएव जन्मपयन्तं 
हस्तिनापर के राजनीतिक उतार-चदढाव के साथ उनका धनिष्ठ संवघ वना 
रहा। पुत्रो कै जन्मके वाद ग्यास ने हस्तिनापुर के पास सरस्वती नदी 
के किनारे भी एक आश्रम वनाख्या था। वहांसे वे हस्तिनापुर आते 
रहते थे 1 जिस समय पाड की मृत्यु के बाद पांडव हस्तिनापुर आए ओर 
पांड का दाह-संस्कार हुआ उस समय व्यास वहां मौजूद थे । व्यास नं 
माता सत्यवती को सलाह दी कि अव तुम हस्तिनापुर छोड़कर वन मे जा 
योग मे चित्त कुगाओ । कौरव पांडवों को अस्त्र परीक्षा के समग्र भी व्यास 
हस्तिनापुर में थे 1 उन्होने वनवास के समय एकचक्रा नगरी मं पांडवों से 
मेंट करके उन्हें द्रौपदी के स्वयंवर मे सम्मिकिति होने को सलाह दी । व्यास 
जी का अमोघ मन्त्र गाढे समय मे सदा पांडवों के साथ रहा 1 व्याह के 
पर्चात्‌ जव पांडव को राज मिला तब भी राजसूय यज्ञ को सून्ञ व्यास 
जी से ही उनको प्राप्त हुई । इस यज्ञ मे आपसी डाह के एसे बानक वनं 
जिनसे आगे युद्ध अवश्यम्भावो जंचने लगा 1 व्यास जी य॒धिष्ठिर्‌ को क्षत्रियो 
के भावी विनाश की सूचना देकर स्वयं कंलाश पर्वत की यात्रा पर चङे 
गए । इधर पांडवों ने जुए मेँ हारकर फिर वन की राह ली । व्यास जी 
को जव यह समाचार मालूम हुआ तव उन्होने आकर घृत राष्ट्र को सम- 
ज्लाया कि पांडवों के साथ न्याय करे, ओर स्वयं दरैतवन से जाकर पांडवों 
से मिले 1 वहां उन्होने युधिष्ठिर को प्रतिस्मृति नामक सिद्ध विद्या दी ओर 


१. स्वस्ति तेऽस्तु गमिष्यामि केरासं पवंतं प्रति। 
जप्रमत्तः स्थितो दान्तः प्रथिवि परिपार्य । 


भ ॑ ( सभापवं ४६।१७ ) 
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उन्हं दूसरी जगह जाकर रहने की सम्मति दी । पांडव दैतवन को छोड- 
कर सरस्वती के किनारे काम्यकवन मे रहने रगे । उनके वनवासके वारह 
वषं सप्राप्त हो रहै थे। व्यास जौ फिर उनके पास पहुचे ओर युधिष्ठिर 
को नीतिमागं ओर आत्मसंयम के घमं का उपदैश देकर अपतते आश्रम को 
चले गए 1 तेरद्वे वषं के बाद जव युधिष्ठिर ने अपना राज्य वापस मांगा, 
तव व्यास ने धृतराष्ट्‌ को समज्ञाया । परन्तु काल के सामने बृढ मौर अघे 
राजा धृतराष्टर्‌ तथा मनीषी वेदन्यास का एक भी उपाय सफल न हुआ । 
व्यास अपने ज्ञान चक्षुसे काठ कौ महिमा जानतेथे) कारकी दुर्धषं 
सत्ता मे विवास उनके दरशन का अभिन्न अंग था, जिम उन्होने कई जगह 
महाभारत में प्रकट किया है-- 


कालमूरमिदं सवं जगद्वीजं धनञ्जय । 
कारु एव समादत्ते पुनरेव यदच्छया । 
स एव वरवान्‌ भूत्वा पुनमेवति दुवः 
(मौसर्पव ८, ३३, ३४} 


काल सवकी जड़ है, कार संसार के उत्थान कावीजदहे। काठ ही अपने 
वसम करके उसे हृडपक्ेताहै। कभी काल वली रहता हं, कभी वही 
निर्बल हो जाता ह । समन्तपंचक के सब क्षत्रियो का क्षय करनेवालेयुद्ध को 
अपनी आंखों से देख कर वेदव्यास ने काल की महिमा के ध्यान से ही अपने 
चित्त को धेयं दिया था। जिस समय कुरुक्षेत्र मे दोनो ओर से भारतीय सेनाएं 
आ उटीं, तव भी व्यास जी ने धृतराष्ट्‌ को समन्ञाकर युद्ध रोकना चाहा । 
पर उनकी एक न चली 1 युद्ध के दिनों में भी वह जब तव अपने मत्र से 
स्थिति को संमालते रहे ओर युद्ध के अन्त मे शोकमना धृतराष्ट्‌ को ओर 
यृधिष्ठिर को समज्ञा बुज्ञाकर धयं बंधाया। युधिष्ठिर को राज्य के लिएतेयार 
करके नीति, घर्म ओर अध्यात्म की शिक्षा के लिए भोष्म के पास भेजा ओर 
अरवमेधघ करनेकी प्रेरणा को । यद्ध क सोकह्‌ वर्षं बाद वह धृतराष्ट्‌ से फिर 
हिमालय मे जाकर मिरे ओर तप करने की सलाह देकर अपने आश्रम को 
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चले गए । जव सरस्वती नदी के तीर पर वसने वाले आभीर गणो (हरि- 
याने के दस्युओं) ने वृष्णि वंश कौ स्त्रियों को अजुन के देखते-देखते लूट 
लिया, तव शोक भौर अपमान से भग्न हूदय अजुन अन्तिमि वार व्यासके 
दशन को गए 1 व्याप ने उन्हं कालचक्र के उत्थान ओर पतन का उपदेश 
देकर विदा किया 1 घटनाभों के स्षन्नावातमे भी क्षोभरहित स्थितिके प्रतीक 
वेदव्यास हं । 


ग्रंथ परिचय 


ग्यास को वेदान्तसूत्रों का कर्ता माना जाता ह । वेदान्तसू्रोंकानाम 
भिक्षुसूत्र भो हं । पाणिनि की अष्टाध्यायी से विदित होता हैं कि भिक्षुसूत्र के 
रचयिता पाराय थे । पराशर के पुत्र होने के कारण व्यास काही एक नाम 
पाराशय था। वदरी आश्रम मे रहने के कारण व्यास का दूसरा नाम वाद- 
रायण मुनिमभीथा ओर इसौ कारण कभी-कभी वेदान्तसूत्रों को बादरा- 
यणसूत्र को कते हं 1 पाणिनि के शास्त्र मे जो एतिहासिक सामग्री प्राप्त 
होती हं उसको प्रामाणिक मानते हए यह्‌ विश्वास करने के लिए पर्याप्त 
हेतु है कि वेदान्तसूत्रो की रचना वेदव्यास ने हौ की हो 1 वेदान्तसूत्र उपनि- 
षदो के अध्यात्मज्ञान का निचोड़ है 1 कहा जाता है कि वेदव्यास ने अपने 
पूवर सुक को मोक्षशस्त्र का अध्ययन कराया था। सम्भव है, बादरायण सूत्रों 
को रचनाम यहीहेतु रहा हो। 
परन्तु जो ग्रन्थराट्‌ व्याप्त की कीति का शुभ्र जयस्तम्भ है, वह महा- 
भारत हं । महाभारत मे व्यास ने अपनी अमित बुद्धिसे अर्थशास्त्र, धर्म- 
शास्त्र ओर मोक्षशास्तव्र को भारतीय कथा के साथ-साथ बड़े सुन्दर ठंग से 
सजाकर सदा के लिए आयं जाति के विस्तृत ज्ञान भौर लौकिक जीवन का 
रूप खड़ा कर दिया हुं । 
अथशास्त्रमिदं पुण्यं धमशास्त्रमिदं परम्‌ । 
मोक्षशास्त्रमिदं प्रोक्तं व्यासेनामितबुद्धिना । 


(आदिपवं ५६ । २१) 


| 
| 
| 
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महाभारत सच्चे अर्थामे प्राचीन भारतवषं का विश्वकोष ह संसार 
के सारित्य मे महाभारत एक दिगज ग्रन्थ हं। इसकी तुलना मे यूनान के 
इलियड ओर ओडसी अथवा आइसलंड ओौर स्कैडिनेविया के प्राचीन एडडा 
भौर सागा, जिसमें उत्तराखंड का वचा-खचा गाथा शास्त्र सुरक्षित है, वहृत 
पीछे च्यूट जाते हैँ \ महाभारत जहां एक ओरं प्राचोन नीति ओर घम का 
अक्षय भंडार हं, वहीं सरो ओर इसमे भारतीय गाथाशास्त्र की भी अनन्त 
सामग्री है । महाभारत को वेदव्यास ने अतीत को घटनाओं के नीरस क्रोड- 
पत्रके रूपमे नहीं रचा, अन्यथा वह अवसे कहीं पहले अन्य देशो के भारी 
भरकम एेतिहासिक पोथों को तरह धूलि-धूसरित हो गया होता । महाभारत 
एक जीते-जागते चित्रपटके रूप में सदा हमारे सामने रहा हँ, जिसके अथं 
का व्याख्यान अनगिनत सूत अपने-अपने आसनो से करते रहें हं । आज 
भो ग्यास्गहो का उत्तराधिकार भारत के अपने साहित्यिक जगत्‌ मं अक्षुण्ण 
वना हुआ है । आकाश में उडने वाले ज्ञान को पृथिवी के मानव को पर्ुच 
में किस तरह लायाजा सकता है, इस प्रह्न का समाधान भारतवर्पौय 
व्यासगही है । परिचिम को यह शिकायत है कि उसका नया ज्ञान विशेषज्ञो 
के हाथ में पडकर छोकसे दूर जापड़ाहं 1 जीवन, मरण एवं सृष्टि भौर 
प्रख्य के संबंध मे जो विज्ञान के संशोधन है उनको जन साधारण के जीवन्न 
से ढालने के साधन का विज्ञान के पास्त अभाव्रहै। परन्तु भारतवषंमें 
सार्वजनिक शिक्षा के चमत्कारी विधानों मे व्यासगही से कही जानेवाली 
कथाओं के हारा विशेषज्ञ ओर लोक के बीच कौ खाई पर पुरु बनाने का 
सफल प्रयास होता आया है । इसी कारण रामायण, महाभारत ओर 
पुराणों के महान्‌ चरितो की अमर कथाएं देश के कोने-कोने मे फली हुई 
है । अपने पूर्वपरुषों के चरित्रं को सुनने की जो हमारे मन में स्वाभाविक 
उमंग है, वही हमारा सबसे उत्कट इतिहास प्रेम है । जनमेजय के शब्दों 
मे कह सकते ह-- 





१, नाडिक माइथारोजी । 
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पूर्वपुरुषों के महान्‌ चरित्र को सुनते-सुनते मे कभी तृप्त नहीं होता ।' १ 
उस स्वाभाविक कौतुक को तृप्त करने का राष्टीय साधन महाभारत ग्रथ 
था । पराक्रमी द्रोण, भीष्म, अजुन, सोम, कणं ओर दुर्योधन के महावीयं 
भुजदंडों कौ बवित का ओज जो वेद न्यास ने अपने इ्टोको मे भराह, 
उससे अव भी हमारा वीर हदय उछलने लगता हं । 

भारत महाभारत 
मारत को शतसाहस्री संहिता कहा गया है । हरिवंश को मिला- 
कर मटाभारतके १८ पवांम एक खाखं इलोक होने का अनुमान किया 
जाता 1 पर यह निश्चय है कि वेदव्यास के समयम इम ग्रन्थ का यह्‌ 
त॒रूपन था) पाणिनि की अष्टाव्यायी के एक सूत्र [६।२1 ३८. 
मे महाभारत नाम आता हे । उससे पहने आश्वलायन गृह्यसूत्र म भारतं 
ओर महाभारत दोनों का एक ही वाक्य मे अलग-अलग उत्टेख हं । वास्त. 
विक कुरुपांडवों का वीरगाथा ग्रन्थ भारत ही था, जिसमें चौवोस हजार 
होक थे ओर इस कारण जिसका नाम "चतुविशतिसाहसखी भारत संहिता 
प्रसिद्ध था 1 इसको अन्तःसाक्षौ स्वयं महाभारत मे मोज्‌द हं- 
चतुविंशति साहसी चक्रे मारतष्रहिताम्‌ । 
उपाख्यानैर्विना तावद्‌ भारतं प्रोच्यते बुधः ॥ 
( आदि १। ६१) 
व्यास का मूल भारत बिना उपाख्यानों के था, पर वर्तमान ग्रन्थ में 
सैकड़ों उपाख्यान यथास्थान पिरो दिये गए हैं । ग्यास ने तीन वर्षं के सतत 
परिश्रम (उत्थान) से २४००० ररोकों मे भरतवंश के इतिहास ओर युद्ध 
का मूल काव्य रचा । उसको रोमहषण सूत ने यथावत्‌ पदा । पुनः व्यास- 
शिष्य वेशम्पायन ने जनमेजय के यज्ञ मे उसका पारायण करिया । इस समय 
तकं ग्रन्थ करा रूप शुद्ध वन्ता रहा महाभारत का तीसरा संस्करण भाग- 


१. नहि तृप्यामि पूर्वेषां श्रण्वानङचरितं महत्‌ । 


( आदि० ५६।२ ) 
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वंशी कुरपति शौनक के वारह्‌ वर्षोके यज्ञमें देखने में आताहं। यहां 
ववता ओर श्रोता दोनों नेमिषारण्य की सधन छायाम चान्तिके साथ 
पर्याप्त अवकाश्च केकर वेठे थे । इस समय भारत का उपवृंहण महाभारत 
क रूपमहो चुका था, चतुविंरातिसाहस्री संहिता बद्कर गतशाहृखी वन 
गई थी । उसमे ययाति? भौर परशुराम जसे वड़-बड़े उपाख्यान स्वच्छन्दता 
से मिला लए गए । वहत सी कथाएं, जिन्हं हम बोद्ध जातकों तक मे पाते 
हं, लोक को चरती-फिर्ती संपत्ति थीं, वेमा महाभारतमेमिलाखी 
गई । अनुशासन पवं की पुष्करहूरण कै कथा ( अ० ६३ \ ९४ ) ओर 
भिसजातक [ सं० ४८८ ] एक ही हं । अनागत विधाता आदि तीन मछ- 
लयो कौ कहानी या राजा ब्रह्मदत्त भौर पूजनी चिड्या को बाल कहा- 
नियां मी महामारत के भीतर भा गईं । इसके अतिरिक्त शिव, विष्णु, 
सूयं, देवी ओर गणपति कौ वदती हई भविति के आवेश मे सम्प्रदायत्रिदों 
ने महाभारत को अपनी कृपा का लक्ष्य वनाया 1 परन्तु इन सवर बढ़कर 
अध्यात्म, धर्म ओर नोत्ति के अनेक संवाद महाभारत मं समय-समय 
पर मिते गए । इन सव सम्मिश्वणों के कारण मूल ग्रन्थ का कायापल्ट हो 
गया । कुछ समय तक तो भारत ओर महाभारत का अस्तित्व अलग-अलग 
पहचानने में आता रहा, परन्तु जैसा स्वाभाविक था, आगे चलकर केवल 
महाभारत हो आर्य संस्कृति के सवसे महान्‌ ज्ञान-विज्ञान कोषकेखरूपमें 
रह गया 1 
पूना संस्करण 

परदन यह है कि वया फिर मूर भारत ग्रन्थ का महाभारत म से अलग 
किया जा सकता ह्‌ 1 क्या यह्‌ सभवह्‌ कि महाभारत भीतर कालक्रम 
से जमी हृई विभिन्न साहित्यिक तहो को फिर से उख्टकर हम कु उस पदं 
को हटा सके जिसके पीछे नवीन नं प्राचीन भाग को छिपा रक्खा हं यह्‌ 





१. व्याकरण साहित्य मे इन उपाख्यान( का उस्ख्ख यायात जार 
'आलिरामः नामों मे किया गया हे । (काशिका सूत्र ६।२।१०३) 
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प्रशन हमारे राष्टीय पांडत्य की कसौटी है । हषं की बातहं कियह भगीरथ 
कायं पूना के “भांडारकर प्राच्य विद्या संस्थान कौ तरफ से आज लगभग 
वीस वर्षोसेहो रहादहै। महाभारत के इस संस्करण मं जहां तक मानवी 
बुद्धि मौर परिश्रम के लिए सम्भव है. वहां तक महाभारतके उस मूल रूप 
का, यथासम्भव प्राचीनतम उद्धार करने का प्रयत्न किया गया हं। डा ° सुक- 
थनकर इस कायं के प्राणथे। इस दिशा मे उनका “भृगु ओर मारतः" 
शोर्पक वृहत्‌ निबन्व स्तुत्य है। उससे यह ज्ञात होताह कि मृगुवंशी ब्राह्मणों 
के हारा किये गए संपादन के फलस्वरूप शताब्दियों म भारत को महाभारत 
का स्वरूप प्राप्त हृ होगा । कुलपति शौनक स्वयं भार्गव थे। भारतवंश से 
भो पहले उनकी जिज्ञासा भागंववंश की कथा के लिए प्रकट होती हं- 
तत्र वंशमहं पूवं श्रोतुमिच्छामि भागंवम्‌ । 

भार्गव शौनक का यह पक्षपात समग्र ग्रन्थ पर पड़ हुए भार्गव प्रभाव का 
द्योतक है । ओर्वोपाख्यान (आदि ०), का्तंवीर्योपाख्यान (वन ०), अम्बोपाख्यान 
(उद्योग०), विपुरोपाख्यान (शान्ति ०), उत्तंकोपाख्यान ( अ्वमेध० } का 
संबंध भार्गवं से हँ 1 मादिपवं के पहले ५२ अध्याय, जिनमें पौलोम ओर पौष्य 
पर्वं ह, भार्गव कथाओं से संबंध रखते हं ) भरतवंश की कथा उसके बाद 
चरी है 1 शान्ति ओर अनुशासन पर्वोँमे जो धर्मं ओर नीतिपरक अंश हं, 
वे भी भृगुञओं को प्रेरणा के फल हं । यह्‌ सत्य हँ कि मूल भारतसंहिता के 
उस शुद्ध रूप का जिसमे उसका आविर्भाव हिमवत्‌ पष्ठ के बदरी वन मं 
हआ था, इस समय ठोक-टोक उद्धार करने का दावा कोई नहीं कर सकता, 
फिर भी सहसो वर्षो को जमी हुई काई को हटाकर जितना भी परिष्कार 
किया जा सके श्रेयस्कर ह । इस दृष्टि से पूना के भारत चिन्तकों का कार्यं 


राष्टीय महत्व का हं 1 महामति पुराणज्ञ डा० सुकथनकर इस कायं मे 
हमारे अर्वाचौन उग्रश्रवा हुए । 


9. ० इस्ीटयट्‌ को सुखपत्रिका साग १८, पृ १, ७६; 
नाग + 
नागरी प्रचारिणी पत्रिका, भाग, ४५ पृ० १०५-१६२॥' 


--* 
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साहित्यिक महुत्व 


महाभारत सस्करृत साहित्य का धूरधर ग्रन्थ है । उसका साहित्यिक तेज 
स्वातिशायी 71 ओर सागाओं' के लिए प्रख्यात लेखक कारलादल 
नं लिखाहं कि वे इतनी महान कृतियां हं कि उन्हुं किचित्‌ स्वत्प कर देते 
पर शेक्सपियर, दाति ओर गेटे बन सकते । बात हम महामारत के 
लिए कह सकते हूं । भास, कालिदास, माघ, भारवि ओर श्रीहषं की साहि 
त्क कृतियां महाभारत के ही अल्प विषयात्मक रूप ॐ । यों भी महाभारत 
साहित्यक शोच्यो की खान हं 1 उपाख्यान चैलो गत्प रलो, दन ओर 
अध्यात्मक निरूपण कौ संवादात्मक दोली, प्रश्नोत्तर टी (युधिष्ठिर-अजगर 
ओर युधिष्ठिर-यज्ञ प्ररन, वनपर्व अ० १८०, ८१, अ० ३१ ३), केवल प्रश्ना- 
त्मके गलो ( सभापवं अ० ५, नारद प्रहत से राजधर्मान्‌ शासन ), नीति 
्रन्थात्मक शटी (विदुरनीति, उद्योग ० अ०३३,४०), स्तोत्र दलो, ° सहस्र- 
नाम शखो--इस प्रकार वतमान महाभारत मे साहित्यिक पद्धति के अनेक 
वीज पाये जाते हुँ । 
व्यास श्रौर राष्ट 
पर हमारे राष्ट्रीय अभ्युत्थान के लिए महाभारत का विशेष महत्त्व 
यह हं कि वह प्राचीन भूगो, समाजशास्त्र, शासन सम्बन्धी संस्था, नीति 
भौर धमं के आदर्शो को खान है । वेद ग्यास जिस भारत राष्ट की उपा- 
सना करते थे, भविष्य का हिन्द उसक्रा स्वप्न देखेगा, उनका निम्नलिखित 
राष्टरगोत हमारे इतिहास का सनातन म॑गलाचरण होगा- 
अत्रते कीतयिष्यामि वषं भारत भारतम्‌ । 
प्रियमिन्द्रस्य देवस्य मनोर्वेवस्वतस्य च 





१. जेसे महापुरषस्तव (शान्ति अ० ३३८), छष्णनाम स्तुति (शा० 
अ० १६१), मगवान्नाम निरुक्ति (शा० अ० ३४१) ओर इष्ण 
स्तवराज (शा० अ० ४७) । स्तोत्र ओर सहसखरनामों का संग्रह 
इन्दीं दो पर्वं मे अधिक हे जो संदेहजनक हे । 
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प्रथोस्तु राजन्वेन्यस्य तथेक्ष्वाकोमहात्मनः । 
ऋषभस्य तथैलस्य नृगस्य नृपतेस्तथा 1 
कुरिकस्य च दुधंषं गाघेरचेव महात्मनः 1 
सोमकस्य च दुष दिलीपस्य तथेव च । 
यन्येषां च सहाराज क्षत्रियाणां वखोयसाम्‌ । 
सर्वेषामेव राजेन्द्र प्रियं भारत भारतम्‌ । ` 
आओ, हे भारत, अव मेँ तुमह मारत देश का कीतिगान सुनाता हूं । 
बह भारत, जो इन््रदेव को प्रिय दै; जो मनु, वेवस्वत, आदिराज पृथु, वैन्य 
ओौर महात्मा इक्ष्वाकू को प्यारा था; जो भारत ययाति, भम्वरीष, नहुष 
मुचुकुन्द ओर ओशीनर शिवि को प्रिय था; ऋषभ, एल ओर नृग जिस 
भारत को प्यार करते थे; ओर जो भारत कुशिक, गाधि, सोमक, दिलीप 
यौर अनेकानेक वीर्यदाङी क्षत्रियसम्राटोंको प्यारा था; है नरेद्र, उस दिन्य 
देश की कीति कथा मं तुम्हं सुनाऊ्गा । 
व्यास ने राष्टीय राजनीति का जो आदं रक्वा है, वह मनु भोर 
ह्मीकि से मिकुता है । वाल्मीकि के “अराजक जनपद" गीत से मिठता- 
जलता व्यास का "यदि राजा न पालयेत्‌" ( शान्ति° ६८।१-३० ) गीत 
हे रखोकमे शान्ति की व्यवस्था राजा का सवसे प्रथम कत्तव्यहं। धम 
की जड़ राजा की सुग्यवस्था के ब पर टिकी रहती] यदिराजान 
हो तो दुष्ट साघुओंको खा डा, धमं डव जाय । वेद कहींकेनरहुं। 
सारी प्रजा अन्धकार में विलोन हो जाय । राष्ट के धर्म॑बन्ध शासन को 
स्वस्था के मघोन हं । ग्यास के मतमे विना राजा का राष्ट मरा हुआ 
ह्‌ । 
१. मीष्मपव अ० ९ ₹रो० ५, ९ । संजय छतराष्टर से कह रहे हे । 
२. राजमूरो महाप्राज्ञ धर्मो खोकस्य रक्ष्यते । 
प्रजा राजभयादेव न खादन्ति परस्परम्‌ । 
न योनिदोषो वतत न कृषिनं वणिक पथः । 


मज्जेद्धमस्त्रयी न स्याद्यदि राजा न पर्येत्‌ ॥ ( शा० अ० ६८ ) 
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छत राष्ट्रमराजकम्‌ । ( वन° ३१३।८४ ) 

मराजक राष्ट मात्स्य न्यायकाशिकारहो जाता ह ( शा० १६। 
१७) । व्यास ने राजा ओर क्षत्रिय की परिभषादो ह 1 जो लोकरंजन 
करता हं वही राजा हं (ा० ५६।११) जो क्षत्र से वचाता है वही क्षत्रिय 
( शा० २९।१३८ ) हं । इन्हीं आदर्शो को हमारे इतिहास के स्वर्णयुग 
मे काठिदास ने दोहराया था 1? भीष्म ने युधिष्ठिर से कहा-राजा काल 
को बनाताहं, या काल राजा को वनाता ह, इसमे तुम कमी संशय मत 
करना । राजाही काठ को वनाता है- 

कारो वा कारण राज्ञो राजा वा कालकारणम्‌ । 

इति ते संशयो मा मद्राजा कारस्य कारणम्‌ ॥ ( रा० ६६ । ६ ) 
"जव राजा भलो प्रकार दंडनीति का पाक्न करता ह । तभी सतयुग आ 
जातां । राजा का आसन रष्टरका ककूद्‌ ह । राजा की उस आदर्शा 
आसन्दी को रक्षाम रह्‌ कर प्रजा जिस धम का पालन करती हं उसका 
एक चतुथं अंश राजा को प्राप्त होता हं राजा को अपनी नीतिमे माली 
को तरह होना चाहिए, कोयला फू कने वाले आंगारिक की तरह नहीं । 
एक फूलों की चाह मे वृक्षों को पोसता हे, दुसरा अगारों के किए पेडों को 
फ़क डालता हं । राजा का शरोर प्रजाएं हूं । अपने आपक्रो वचाने के लिए 
भी राजा को प्रजा को रक्षा करतो चाहिए । प्रजा का भो सर्वोत्तम शरीर 
राजाही हैं । राजा को पुष्ट करके वे अपने आपको बढ़ाती हुं । जो राष्ट 
को कामना करते हं, उनको सवसे पह>े लोक को रक्षा करनी चाहिए ।' 
व्यासं ने पोडषराजीय पर्वं मे पराचीन आयं राजाओं के आदरं का स्मरण 
दिलाया है । राम कै राज्य मे समय पर मेघ वरसते थे ओर सदा सुभिक्ष 








१. क्षतात्‌ किरु त्रायत इत्युदग्रः क्षत्रस्य शब्दो भुवनेषु रूढः । ( रघुवंश 
२। ५३) 
तथेव सो भृद्न्व्थो राजा भृति रंजनात्‌ । ( रघु ° ७।१२ } 
अर्थात्‌ रघु प्रङृतिरंजन के कारण सच्चे अर्था में राजा कहराये । 


१६ 


२७२ भारत-साविन्री | परिशिष्ट 


रहता था । दिलीप क राज्य मेँ स्वाध्याय घोष, टकार घोष ओर दान-संकल्प 
घोष, ये तीन शब्द वराबर सुनाई पडते थे) संक्षेप में वेद व्यास के मत 
के अनुसार रोक का सारा जीवन राजधमं के आशित ह 1 राजघमं विगड़ 
गया तो वेद, धर्म, वर्णं, आश्रम, त्याग, तप, विद्या, सव कुछ नष्ट हुआ सम- 
समना चाहिए 1 ( शान्ति पवं ६३ । २८, २९ )-- 

मज्जेत्‌ त्रयी दंडनीतौ हतायां सवं धर्माः प्रक्षयेथुविन्रद्धाः । 

स्व धर्मा्चाश्रमाणां हताः स्युः क्षात्रे व्यक्ते राजधमे पुराणे ॥ 

सर्वे त्यागा राजधरमेषु दष्टाः सर्वाः दीक्षा राजधमषु युक्ताः । 

सर्वा विद्या राजधर्मेषु चोक्ताः सवे रोका राजधमं प्रविष्टाः ॥ 
व्यास जी उस राजनीतिक नेता का अधिकार नहीं मानते, जो स्वयं किसान 
का जीवन व्यीतन करता हो- 

न नः स समिति गच्छेद्‌ यश्च नो निवपेच्छृषिम्‌ । 
( उद्योगपवं ३६।३१ ) 
“वह्‌ हमारी समिति का सदस्य नहीं बन सकता जो स्वयं कृषि नहीं करता 1 
जो खेतिहर किसान नहीं है, वह्‌ नेता धोखे की ट्टी है; जो स्वयं ह कौ 
मुण्या नहीं पकड़ता वह कैसा नेता, किसका नेता ? किसानों के देश कै 
राजनीतिक जीवन की यही एक कसौटी हो सक्ती थी । उसे ही कई 
सहस्त्र वषं पूवं व्यास जी ने छोकं धमं के निचोड़ की तरह पहचान लिया 
भोर इतने सर शब्दों मे कह डाला । यहां व्यास जी भारत के शाश्वत 
किसान को भाषा मे बो उठे है-“जो स्वयं धरती न जोते वह हमारी 
संसद्‌ मे वेठनें योग्य नहीं 1" 
व्यास ओर घर्म 


व्यासने जो धमंका स्वरूप रक्ला ह वह उनका सबसे महान्‌ 
ऋषित्व या दरान हं) वे धमं को स्वगं प्राप्ति कराने वाले थोधे कर्मो का 
जजाल नही मानते । उन्टोने अपने ध्यान से धमकी एक नई परिभाषा, 
एक नयं स्वरूप का अनुभव किया-- 
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नमो धाय महते धर्मा धास्यति प्रजाः ( उद्योग० १३७।९ } । 
भ्यक्ति को, राष्ट को, जीवन को, संस्थाओं को, लोक भौर परलोक सवक 
धारण करनं वाल जौ शाइवत सर्वोपरि नियम हैँ, वे धर्म है । 
धारणाद्धमं इत्याइृधर्मों धारयते प्रजाः | 
यत्‌स्याद्धारणसंयुक्त स॒ धस इव्युदाहृतः ।] 
धम स्वगसे भी महान्‌ ह । लोकस्थिति का सनातन वीज धर्म, 
इस दुष्ट से देखने पर धमं गंगा कै ओजस्वी प्रवाह की तरह जीवन के 
सुविस्तृत क्षेत्र को सिचित ओर पवित्र करने वाला अमृत वन जाता ह| 
राजाओं कौ जय ओर पराजय आने-जाने वाटी चीजे हं । जीवन में सुख 
भोर दुःख भी सदा एक से नहीं रहते । पर सम्पत्ति ओर विपत्तिमेभी 
जो वस्तु एकसी वनी रहती है, वह॒ धमं है। व्यासने महाभारत सहिता 
लिखने के बाद उसके अन्त में अपने दृष्टि-कोण भौर उद्देक्य का निचोड़ 
चार रलोकों मे दिया ह, जिते भारतसावित्रौ कहते हैँ । उसका अन्तिम 
रलोक यह्‌ है- 
न जातु कामान्न भयान्न खोमाद्‌ । 
धमं व्यजेऽजीवितस्यापि हेतोः ॥ 
नित्यो धमः सुखदुःखे व्वनिव्ये। 
जोवो निव्यो हेतुरस्य त्वनित्यः ॥ 
अर्थात्‌ काम से, भय से, लोभ से, यहां तक कि प्राणों के ल्एिभी घर्मको 
छोडना ठीक नहीं, क्योकि धमं नित्य है, सुख ओौर दुःख क्षणिक है । इसी 
तरह जीव भी नित्य ह, जन्म भौर मृत्यु अनित्यहं। मैं भुजा उठाकर 
कह रहा हूं, पर कोई मेरी बात सुननेवाला ही नहीहे । धमंसेही धन 
ओर काम मिल्तेह, उस धर्मंका आश्रय क्यों नहीं लेते।' ये भारत 
सावित्री मे व्यास के साक्षात्‌ वचन हं । 
यदि धमं जीवन्त को धारण करनेवाला हं ओर घमं अच्छी चोजहे,तो 
जीवन भी मूल्यवान्‌ होना चाहिए । व्यास के धम मे जीवन रोने-घोने या 
माया समञ्लकर खोने को चीज नहीं । उनकी दृष्टि मे यह्‌ लोक कर्मभूमि 
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डे, परलोक फरभूमि होगा 1 देवदत ने म॒द्गर से कहा- 
कसममिरियं ब्रह्यन्‌ फर्ममि रसा सता । 

( वन ० २६१।३५ ) 
वत मे पांडवों के पास जाकर स्वयं व्यास ने यह्‌ मत रक्खाथा) व दस 
लोक में कर्मवादं को मानते हैं| उसके साथ देववादका ना मान्त ओर 
टोनों के उपर अध्यात्म ब्रह्म या आत्मतत्व मे विद्वास रखत हं । उन्हान 
जो दार्शनिक मत रवखा है, उसमें मनुष्य सवकेवकेनरम हं । व्यास का यह 
ङलोक स्वर्ण के अक्षरों मे टांकने योग्य हं- 

गुह्य ब्रह्म तदिद्‌ व्रवीमि 
न हि मानुषात्‌ श्रेष्ठतरं हि फिचित्‌ ॥ 
( शान्ति° १८०।१२ ) 


अर्थात्‌ यह रहस्य ज्ञान तुमको बताता हू मनुष्य से श्रष्ठ अन्य कुछ नहीं 
है । व्यास का यह मानव-केन्द्िक ( मन एेट दि सेन्टर आव यूनिवस ) मत 
हमारे अर्वाचीन ज्ञान-विज्ञान मौर सामाजिक अध्ययन मं भी सवत्र व्याप्त 
होता जा रहा हं। 
व्यास की परिभाषा के अनुसार कमं मनुष्य की विरोषता हं । 
प्रकाश्चलक्षणा देवा मल्रष्याः क्मलक्षणाः । 

( अश्व ° ४२।२० ) 
क्म करने स जो प्रकाश जीवन मे आता हं उसी से मनुष्य देव बन जाता 
द । आत्मामिमान के साथ मनुष्य रारीर रखनेसेही सारे काम प्राप्त होते 
हं 

पाणिवाद 


व्यास ५ मानवी पुरुषार्थं की श्रेष्ठता का उत्पादन करतें हुए इन्द्र के 
मुख से पाणिवाद का व्याख्या कराया हं । जिनके पास हाथ है,वे वया नहीं 
कर सकते ? जिनके हाथ ह, वे हौ सिद्धाथं हैं । जिनके हाथ ञे उनकी में 
सबसे अधिक सराहना करता हं । जसे तुम धन चाहा करते त वैसे में 
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तो पांच अंगुलियोंवाले हाथ चाहतः हूं । पाणिकाम से बढ़कर ओर कोई 
लाभ नहींहं।१ जसा कम क्रियाजाताहं वेसा ही काभ मिलता ह, यही 
शास्त्रों का निचोड हं - 

यथा कमं तथा लाभ इति शास्त्रनिदशनम्‌ । 

( शांति० २७९ ।२० )} 
किन्तु धनागम धर्म से होना चाहिए ) व्यासजीके मनमें धमं का ऊ्चा 
स्थान है, उसके अनुसार न केवल अथं वरन्‌ काम ओर मोक्ष भी धमं पर 
आधित हँ मौर यह्‌ राज्य मी धममूलक हं- 

व्यास जी ने नगद धर्म पर वरू दिया ह 1 वे कहते हँ मनुष्य लोक 
मे हौ जो कल्याण है उसे मै अच्छा मानता हूं ( मनुष्य लोकेयच्छं यः परं 
मन्ये युधिष्ठिर, वनपर्व १०८३ । ८८) । व्यासजी की दुष्ट मे वह व्यक्ति 
अधूरा जो लोकसे दूर रहताह। जो मनुष्य स्वयं अपनी आंखों से लोक 
का ज्ञान प्राप्त करता है, वही सव कुछ जान सक्ता है- 
| प्रत्यक्ष दश्चो रोकानां सवदा भवेन्नरः । 
(उद्योगपवं ४३।३६) 
त्रिवर्गोऽयं धममूलं नरेन्द्र राज्यं चेदं धममूलं वदन्ति । 
( वत ० ४।४ 
व्यास की दृष्टि मँ लोक संग्रह ओौर लोक धर्म॑वहुत सूल्यवान्‌ पदाथं 
है। आजगर मुनि को "लोक धमं विधानवित्‌" अर्थात्‌ रोक धमं के सिद्धान्त 
ओौर संगठन का वेत्ता (शा० १७९। ९ ) कहा गया ह । जो व्यविति खोक- 


पक्ष का इतना समथ॑क हो उसे गृहस्थ धर्मं का प्रशंसक होना ही चाहिए । 


१. अहो सिद्धाथता तेषां येषां सन्तीह पाणयः 1 
अतीव स्प्रहये तेषां येषां सन्तीह पाणयः ॥ 
पाणिमद्‌मयः स्पृहास्माकं यथा तव धनस्य वे। 
न पाणिखामदधिको खाभः करचन विद्यते ॥ 

( शान्तिपवं १८०।११, १२ ) 
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व्यास के अनसार धमं के द्वारा प्रवृत्त गृहस्थ आश्रम सब आश्रमो मे तेजस्वी 
माग हं, वह्‌ पवित्र धमं है जिसको उपासना करनी चाहिए 


व्यास ओर अध्यात्म 
खोक, गार्हस्थ्य ओर मनुष्य के लिए जिस महापुरुष के मन मे श्रद्धा हं, 
जिसका दृष्टिकोण इन विषयों मे इतना मंजा हुआ है, उसका अध्यात्मशास्त् 
भी तदनुकूर ही मानव को साथ लेकर चलता ह मनुष्य पंचेन्दरियो से युक्त 
प्राणी हं । इद्रियां ही मानव को देव या असुर बना देती ह॑। व्यास के अध्या- 
त्मरास्त्र कासार इन्द्रियों का निग्रह है- 
आत्मनस्तु क्रियोपायो नान्यत्रेन्द्रिय निम्रहात्‌ । 
( उद्योग० ६९१७ ) 
इन्द्रियो को रोकने के सिवाय आत्मा कौ उन्नति का दूसरा उपाय नहीं 
हे । विषयों की ओर जाती हई इन्द्रियों को वश्च में रखने से अध्यात्माग्त 
प्रकाशित हो उठती हं । जिस प्रकार ईंधन के जलने से अग्नि चमक उठती 
हे, उसी भ्रकार इन्द्रियनिरोध से महानात्मा प्रकाशित होता हे । उसने के भाव 
से सपं जाने जाते हं, दम्भभाव से असुर, दानभाव से देव मौर दमभावसे 
महषि पहचाने जाते हूं (आशव ° अ० २१) । वेदज्ञान का रहस्य सत्य भाषण 
मे हं । सत्य का उपनिषद्‌ इन्द्रियदमन ह, ओर दम का फल मोक्ष है-- 
वेदस्योपनिषतसत्यं सत्यस्योपनिषदमः । 
दमस्योपनिषन्मोक्ष एतत्स वानु शासनम्‌ ॥ 


( शा० २९९।१२ ) 
आत्मनिरोध के दारा जो व्यक्ति जीवन में अपना मार्गं विषयों षे भरे 


दए जगल में स्वयं निश्चित करता ह, वह॒ अपना ज्ञान गौरो पर नहीं बघा- 
रता, वत्कि अपने आचार से ओौरों को उपदेश देता है । वोध्य ऋषि की 
कहौ हुई पुरातन गाथाओं को उद्धत करके व्यास ने यही कहा है-- 
१. सर्वाश्रमपदेप्याहर्गाहस्थ्यं दीक्चनिणयम्‌ । 
पावन पुरुषव्याघ्र यं धम पयुपासते ॥ 


( शा० ६६।३५ ) 


त 
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उपदेशेन वर्तामि नानुशास्मीह कचन । ( शा० १७८1६ ) 
तँ अपनी करनो से सिखाता हुं, कथनी से नहीं । वेदन्यास ऋजुभाव के मानने- 
वाले ह । ऋजुभाव की उपासना ब्रह्मपद की प्राप्ति हं, कुटिर्ता मृल्यु का 
पद है । इतना हौ ज्ञान का सार है, ओर सव श्ूटी वकवाद हं । 
कालधमं 
वेदव्यास के आध्यात्मिक दन में कालधर्मं का वड़ा स्थान हं। उनको 


आंखों ने समंत पंचक मेँ हृए कुर पांडवों के दारुण नाह को देखा । बड़ 


कुशाग्र बुद्धि मौर कल्याणाभिनिवेशी व्यक्ति इच्छा रहते हुए भी उस क्षय 
को नहीं रोक सके! यह कालचक्र को ही महिमा हं। कृमं के साथ मिकुकर 
काल हो संसार में बहुत तरह के उलटफेर करता हं (शा० २१३।१३ ) । 
काल के पर्यायधर्म के सामने सब अनित्य ठहरता है, कभौ एक की वारो, 
कभी दूसरे की । महाभारत के अन्त मे जो व्यक्ति स््रीपवं को देखे, वह 
इसके सिवाय ओर क्या कह सक्ता ह॑- 

न च देव छतो मागः शक्यो मतेन केनचित्‌ । 

घरतापि चिरं कारु मियन्तुमिति मे मतिः ॥ 
कोई प्राणी कितनी भी कोशिश करे, देव के रास्ते को नहीं रोक सकता । 
यह्‌ देवर या उत्कट काल विव का नित्य विधान है 1 इसी का नामान्तर 
सनातन ब्रह्म है । वेदव्यास मानव जीवन को घटनाओं की ऊहापोह करते 
हए उनके अन्तिम कारण की खोज मेँ यहीं विश्राम छेते हँ । यह सच हं कि 
मनुष्य विधाता कं द्वारा तिर्चित्त संसार के विधान को बदर नहीं सकता, 
पर इतना अवदय कर सकता है कि उस सर्वोपरि शक्ति कै रहस्यों का 
साश्नाक्ार करके जीवन मे ऋजुभाव को अपना ठे । वह्‌ यह भी कर 


सकता है कि इन्द्रियों के निरोध ओर आत्मचितन से आत्म-जोति को इसी 


१, सव॑ जिद्धं खत्युपदमाजेवं ब्रह्मणः पदम्‌ । 
एतवान्‌ ज्ञानविषयः किं प्ररपः करिष्यति ॥ 
(आरव ° ११४) 
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शरीर मेँ प्राप्त करले। यह्‌ शरीर मज-घास हं, आत्मा उसके भीतर कौ 
, सीक है । जिस प्रकार मंज से इषीका निकाली जाती है, वेसे ही योगवत्ता 
शरीरमें आत्मा का साक्षात्कार करते हं । ( आइवमेध° १६।२२, २२३) 
व्यास की आज्ञा ह कि जय नामक इतिहास सवको सुनना चाहिए । यह्‌ 
धुरंधर ग्रन्थ भारतीय चरित ओौर ज्ञान की पूर्णतम वर्ण॑प्िका हँ 1 इसके 
निर्माता की प्रज्ञा सू्यरश्मियों की तरह विराट्‌ ह। सारा भारत राष्ट महा- 
मुनि वेदव्यास के लिए अपनी श्रद्धांजलि अपित करता हूं । हम भी हिमाल्य 
के शिखाप्रस्थ पर विराजमान वदरिकाश्चम के पुराण मुनिको प्रणाम करते 
ह, जिनके पृथु नेत्रो मे हमारे ज्ञान कासारा आलोक समा गया था, जिनका 
रारस्कन्ध के समान उन्नत मेरुदंड राष्द्रीय मेरुदंड का प्रतोक था, जिनके 
चन्दनोक्षित छृष्णशरीर मे हमारे सुभ आदशं मानों राशिभूत होकर मृतिवान्‌ 
हो उठे थे । 


र 





उयास का मानवीय रष्िकोण 


भारत क सांस्कृतिक दृष्टिकोण में इहलोक ओर मानवीय जीवन का 
उसी प्रकार महत्व है जिस प्रकार परलोक ओर देवों का 1 वेदव्यास ने इस 
सम्बन्ध में भारतीय मत का निचोड इस प्रकार कहा हं -- 

मनुष्यलोके यच्छरुयः परं मन्ये युधिष्टिर । ( वनपर्व १७३।१७७ ) 

““दुस मनुष्य लोक या जीवनमें जो कल्याण हं, उसे ही हम श्रेष्ठ या 

अच्छा समञ्जते हुं 1" 

इससे भी बढ़कर भ्यास कौ वह्‌ उविति है जिसमें उन्होने मानव केन्धिक 
मत का प्रतिपादन किया हं-- 

नहि शक्तः प्रतिक्ञपामि किंचिद्‌ , दमं द्वारं ह्य्तस्येह वेदम । 

गृह्य ब्रह्म तदिदं बवीमि, न ह मानुषाच्छष्टतर ।ह फरिञ्त्‌ ॥ 

( शांतिपवं २७६।१२० ) 

““कोई म्ञ पर रोष करे, मेँ उस पर रोष नहीं करता । सव प्रकार 
अपने आप को वश मे रखना यही अमृत जीवन का द्वार हं । यह्‌ अत्यन्त 
रहस्यमय ज्ञान तुमसे कहता हँ कि मनुष्य से बढ़कर ओर कुछ नहीं ह 1 

गांधी जी के शब्दों मे-"“सैन हज दी सुप्रीम कन्सीडरेशन । 


अर्थात संसार में जितने प्रयत्न, योजनाएं ओर आका्ताए हं, सव का 
मध्यवर्ती विन्द्‌ मानव है, सव कुछ तभी सत्य है जव वह मानव के ल्यि 
हितकारी है । यही सबसे प्रमुखं जीवन का सत्यै कि यहांदेवोसेमभी 
बढ़कर मनष्य है, मनुष्य से श्रेष्ठ ओर कु तहं हं । 


मानवीय जीवन में ज्ञान ओर कमं दोनों का समन्वय ह 1 उसकी 
पर्णतां कै ल्ि इस लोक की समृद्धि उसी प्रकार आवश्यक ह जिस प्रकार 
अध्याट्म-मावों की साधता ओर सिद्धि । 


(न 
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इस जीवन केदो वड खमभ्भे ओर ह-एक वार्तां या अथंशास्् 
जोर दूसरा राजशास्त्र या दण्डनोति । नीति षे स्वोकार किया गया ह-- 

सर्वारम्भाः तण्डुलभ्रस्थमृखाः । 

“जितने उद्योग हँ सव की जड़में पाव भर चावल का वलै 1" 
इससे बहकर स्पष्ट ओर मुंहफट आधिक जीवन की ओर स्वीकृति क्या हो 
सकती हं ? वेदव्यास ने अपनी उसी उदार वाणी से कटा-- 

वार्तामूरो ह्ययं रोकस्तया वै धायते सदा । 
तत्सवं वतेते सम्यग्‌ , यद्‌ रक्षति मूमिपः ॥ 
( शान्तिपवं ६७।३५ ) 


इस लोक के जीवन का ठाठ अर्थशास्त्र की नीव पर खडा ओर 
वही सदा इसे चाद रखता ह 1 वह अर्थंशास्त्र तभी ठटोक चलता है जब 
राज्य-व्यवस्था ठटोक हो । 


जो राज्य को अभिलाषा करते हँ, उनका भो लोक की रक्षा के अति- 
रिक्त ओौर कोई दूसरा धर्मं नहीं है । जिस राष्ट में राज्य व्यवस्था नहीं, 
उसे मरा हुआ समञ्ो । 

पृथ्वी मं दण्डधारी राजा न हो, तो जर मे मछलियों को तरह वलवान्‌ 


निवंलोकोखा डले, येप्रजाएं पाथिव ब्रह्य कारूपहै। प्रजाएंही 
राजा की अप्रतिम देह हैँ - 


प्रजाश्च राज्ञोऽप्रतिमं शरीरम्‌ । 

इन प्रजाओं को रक्षा करने की प्रतिज्ञा करके ही राजा राज्य की 
वागडोर संभालता । प्रजाओं ने राजाओं से प्रतिज्ञा कराई - 
प्रतित्ञां चाधिरोहस्व, मनसा कमणा गिरा । 
पाखयिष्याम्यहं भौमं बरह्म इत्येव चासङत ॥ 

| ( शान्तिपवं ५८।१११५ ) 
“मन, कम, वचन से प्रतिज्ञा करोक्रि सै मौम ब्रह्य ( पृथ्वी से 
सम्बन्धित प्रजारूपी ब्रह्म.) का सर्वथा पालन करूगां ।"' प्रजा ओर राष्ट 





४. 
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के लिये “भौम ब्रहम" यह अत्यन्त मौलिक विशेषण वेदव्यास कौ राजभाषा 
मे प्रयुक्त हुआ है । वस्तुतः दण्डनीति का सम्यक्‌ परिपालन ही सत- 
युग हल 

दण्डनीस्या यदा राजा सम्यक्‌ कास्स्येन वतते । 

तदा छरृतथुगं नाम कालः श्रेष्टः प्रवतते ॥ 


( रान्तिपवं ६६1७ ) 


““धर्मनिष्ठ न्याययक्त प्रजापाङन ही कृतयुग हं ।'' व्यास का यह वाक्य 
उतना ही महत्वपूर्णं है जितनी कालिदास को यह्‌ उ वित कि घन-धान्य से 
भरा-परा राज्य स्वर्ग है--“ऋद्धं हि राज्यं पदमन्द्रमाहुः । दोनो के मख 
मे स्पष्ट ही मानवीय दष्टिकोण ओौर एेहलौकिक जीवन को हितकामना हं । 
राजाही समयको वनाता ट्‌-राजा कारस्य कारणम्‌ ( शान्तिपव 
६९६।७ ) । यह वाक्य राज्य शक्ति को दु धष सत्ता की ओर हमारा ध्यान 
खींचता है । राजा के द्वारा जो जन-कल्याण सम्भव हं वह्‌ जन्य किसी प्रकार 
सम्भव नहीं । जितने धमं या जन-जीवन के सूत्र ह, सवका अन्तर्यामी 
सूत्र राजधमं ह- 
सर्वं धर्माः राजधमें निविष्टाः, सवं पदा हस्तिपदे निविष्टाः । 
हाथी के पांच मे सवका पांवहै। एसे ही राजधर्म में सब धर्मोका 
अन्तर्भाव है । राजव्यवस्था दीली पड़ती ह॑तो घम-कमं सब इव जाते है, 
जाति कै जान ओर सास्करितिक आदर्शो की सर्यादाएं सव अस्त-व्यस्त हो 
जाती ह- 
मज्जेत्‌ त्रयी दंडनीतौ हतायां, सवं धर्माः परक्षयेयुविचदा । 
सर्वे धर्माश्वाश्रमाणां हताः स्युः, क्षात्रे व्यक्तं राजघम पुराण ॥ 
( शान्तिपवं ६३।२७ ) 
ग ओर संस्यास के समस्त धम। सव व्रकार के जीवनन्रत, सेवा- 
दीक्षाएं, सब विद्याएं ओर मस्त रोक राजवम म पिरोए हुए द 
स्व व्यागा राजधमेषु दृष्टाः, सर्वा दीक्षा राजघमणु युक्ताः । 


२५२ भारत-सावित्री | परिशिष्ट 


सर्वा विद्या राजधर्मेषु चोक्ता, सर्वे रोका राजधर्मे प्रविष्टाः ॥ 
( शान्तिपवं ६३।२६ ) 
इस प्रकार एेहलोकिक राजधमं का गौरव भारतीय संस्कृति के मान- 
वीय दृष्टिकोण काभावार मूल अंगहै। इस लोक के जीवन का अन्य 
भाधार्‌ गृहस्थ आश्म सव भध्रमोसेश्वष्ठह ओर सवक्रा प्रतिपान 
करने वाला ह--यह मानव धर्मशास्त्र का दृष्टिकोण ह ] वैद व्यासने भी 
मनु के सुर मं सुर मिलते हए गृहस्थ-आश्रमों को प्रशंसा की है-- 
सर्वाश्रमपदेऽप्याह गाहस्थ्यं दीक्षनिणयम्‌ । 
पावन पुरुषव्याघ्र यं धमे पयुपासते ॥ 
( शान्तिपवं ६६।३५ ) 
सव आश्चमो मे गृहस्थ आध्रमका कमं ओर संकल्प सबसे अधिक 
सशक्त ओर प्रकाशित ह । सव लोग उसी पावन गृहस्थ धर्म की उपासा 
करते हु । यहां गृहस्थ आश्रम को समाज के लि पावन कहकर व्यास नें 
उसे जो महतौ श्रद्धांजलि अर्पित कौ ह वह्‌ अभूतपूर्वं है । इसी बुद्धि से 
वसिष्ठ सद्‌ श ऋषियों ने गृहस्थ धर्म की साधना की थी, इसी प्रज्ञा से जनक 
सदृश राजषियों ने गृहस्थं के मार्गं का जीवन पर्यन्त निर्वाह किया ओर 
उसे अपने प्रातिभ ज्ञान एवं ओपनिषद अनुभव से अधिक तेजस्वी बनाया । 
वस्तुतः इन्द्रियनिग्रह, क्या गृहस्थ ओर व्या विरक्त सभी का महान्‌ कल्याण 
कृरनेवाखा मागं है- 
जात्मनस्तु क्रियोपायो नान्यन्रेचिय निग्रहात्‌ । 
( उद्योग० ६६११७ ) 
इन्द्रिय निग्रह को छोड, तो आत्मा को ऊचा उठाने के लिए अन्य 
कौन सा उपाय हमारे पास रह जाता ह ? 
भारत के मानवीय दृष्टिकोण मेँ शारीरिक श्वमकी महिमा भी सर्वो 
परि हे1। कहा ह- 
उद्यच्छेदेव न गछायेद्‌ उद्यमी दयेव पौरुषम्‌ । 
( मातंग ऋषि का वाक्य ) 
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सदा उद्यम करना चाहिए, कभी निरादाको मनम न अने देना 
चाहिए । उद्यमही पुरुष का पुरुषत्व हं । जो कम करते, उन्हींको 
जीवन मे जय मिलती ह- 

च्रतसे दक्षिणे हस्ते. जयो मे सव्य आहितः ॥ 

““मेरे दाहिने हाथ मे क्म, तो वाएं हाथमे जय रक्खी हुई हं ।"' 

क्मकाटही दूसरा नाम पाणिवादहं। अर्थात्‌ देवके दिए हुए दस 
अंगुख्ियोवाले हाथों से रगड़कर श्रम करना। इस खेतिहर देश के निवा- 
सियों कं च्य व्यास ने वहुत सोच-समक्षकर, पाणिवाद का सदेश दिया था। 
जिसके पास हाथ ह, उन्हींकौ मे सराहना करताहूु । तुम मले ही धन 
कीओर ताकाकरो,मे तो इन हाथों कीओर देखताहूं। क्या पाणि 
लाभसे भी बहकर ओर कोई लाभं? 

देव के दिए हृए दस अंगुल्योंवाले हाथ हौ अर्वाचीन मानव कौ गव- 
योग्य पूंजी है । श्रम से जीवन को प्रतिष्टित बनाने वाले व्यक्ति का दृष्टि 
कोण वदल जाताहै। वह अपने किएहृए्‌कर्मकाही फलक चादता हं, 
कर्मकी योग्यता द्वारा ही उपाजित फर का भोग चाहताहै, भिक्षाया 
दूसरे की कृपा को वहु अपमान समञ्लता हं । 

सत्यात्मकं वेद का ज्ञान इतनादहीहैकिजो छाम हमे हो वह्‌ स्वाभि- 
सान के साथ हो, अप्रतिष्ठा के मार्गंसे हम किसी वस्तु की चाह न करं। 
भिखमंगों का भार्ग या ल्टेरो का मागं स्वाभिमानी व्यित कमी पसन्द 
नहीं करते, चाहे उससे कितना ही काभ क्यो न हो । 

““श्रम से अजित लाभ" यह्‌ दृष्टिकोण कितना अर्वाचीन ओर सीधा 
सच्चा है 1 ययाति जब स्वगं के हार पर पहुचे तो देवों ने पृछा- “आपको 
किस लोक मे ठे चं ?‡ यथाति ने मानवीय संतुलन रखते हए कहा-- 

जह तु नामिगृहणामि, यत्कृतं न मया पुरा । 
( मस्स्यपुराण ४२।२१ ) 

“त किसी मी वस्तु को नहीं चाहता जिसके लि मैने पह कमं न 
किया हो" । “यथा कमं तथा लाभ"” का नितान्त मानवीय सिद्धान्त यह हे । 
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भारतवषं के जिन महापुरुषों का मानव जाति के विचारों पर स्थायी 
प्रभाव पड़ा हु, उनमें श्रीकृष्ण का स्थान प्रमुख हं । आज से लगभग पांच 
सहस्र वषं पूवं एक हौ समयमे दो एेसे व्यवितयथों का जन्म हआ, जिनके 
उदात्त मस्तिष्क की छाप हमारे राष्ट्रीय जीवन पर वहत गहरी पड़ी हें । 
संयोग से उन दोनों का नाम कृष्ण" था । समकालीन इतिहास ऊेखक ने 
दोनो मे भेद करने के लिए एक को ्रैपायन कृष्ण" कहा है जिन्हं आज 
सारा देश महषि वेदव्यास के नाम से जानता है, ओर जिनके मस्तिष्क की 
अप्रतिहत प्रतिभा से आज तक हमारे धाक जीवन ओर विवासो का प्रत्येकं 
अंग प्रभावित हँ । दूसरे देवकी पुत्र वासुदेव कृष्ण थे, जिम्हँं हम अव केवल 
कृष्णः कं नाम से पुकारते है । कृष्ण की वाक लोलाओं कै मनोरम 
आख्यान, उनक गीताशास्तर के महान्‌ उपदेश तथा महाभारत कं युद्ध मेँ उनके 
विविध आर्योचित कर्मो की कथाएं आज घर-घर में प्रचलित ह । असंख्य 
मनुष्यां का जीवन माज कृष्ण के आदर्श से प्रभावित होता है । वस्तुतः 
हमारे साहित्य का एक वड़ा भाग कृष्णचरिवर से अनुप्राणित हुभा हं । कष्ण 
कं जीवन की घटनाएं केवर अतीत इतिहास ऊँ जिज्ञासुओं कं कुतहर का 
विषय नहीं है, वरन्‌ वे धामिक जीवन की गतिविपि को नियंत्रित करने 
कं किए आज भो भारतीय आकाश मे चमकते इए आकारा दीप को तरह 


सुशोभित ओौर जीवित हैं । 
जन्म ओर बारुजीवन 


अष्टमी, बुधवार, रोहिणी, इस प्रकार के तिथि वार नक्षत्र योग में 
आधी रात कं समय अपने मामा ओग्रसेनि कंस कं बन्दीगह मे कृष्ण का जन्म 
भा । इसी एक वात से उस काल के राजनीतिक चक्र का आभास मिक 


जाता हं । जिस व्यविति कं जन्म के भय से ही उसके माता-पिता की स्वतं- 
त्रता छीन की गई थो, क्याआडइचयं यदि उसकं जीवन का अधिकांश समयं 
देश कं राजनीतिक काटो को साफ करने ओर प्रजा को अत्याचार ओौर 
उत्पीडन से मुक्त करने में व्यतीत हुआ हो । उस कालकेजो भी उच्छखल, 
लोकपीड़क सत्ताधारी थे, उन सवे ही एक-एक करके कृष्ण की टक्कर 
हई । जिस महापुरुष ते योग-समाधि के आदशं को लेकर ब्राह्मी स्थिति 
प्राप्त करते का उपदेश दिया हो, जिसका अपना जीवन अविचल ज्ञान- 
तिष्ठा का सर्वोत्तम उदाहरण हो, उसके ही जीवन मे कसनिपात से लेकर 
यादवों के विनादा तक को कथा अत्यन्त करुण कहानी के ख्प म पिरोयी 
हुई हं । | 
कुष्ण का वालजीवन तो एक काव्यही हं । जन्म से लेकर, अथवां 
उससे पूर्वं ही, उनके संबंध के अतिमानवी चरितो काक्रम आरस्महौो गया 
था । उनके वृन्दावन छोडकर मथुरा आने के समय तक यं वार रीलाएं 
आकाश में एकत्र होने वाली सुन्दर सुखद मेघमालाओं की भांति नाना वणं 
ओौर रूपों मे संचित होती रहीं । विना कह ही उन्हं हम जानते हं । हमारे 
देश के बालवर्गं के लिए तो उन कथाओं की रसमय सामग्री अत्यंत प्रिय 
वस्तु है । यमुना नदी ओौर उसके समीप के पीलु के विटपो पर छहर्टाती 
हई रताओं के कुजो मे कृष्ण कै वाक चरिव्रों की प्रतिघ्वनि आज भी 
जीवित काव्य कथाएं है । यहीं पर उन्होने उस मल्ल-विद्या का अभ्यास 
किया, जिसके कारण आगे चलकर सृष्टिक ओर चाणूर जेसे पहलवान पछ्ाडे 
गए । यमुना के कछारों में ही उस संगीत ओौर नृत्य का जन्म हुआ, जो 
हमारी संस्छृति कौ एक श्रिय वस्तु है । यहीं गोवंश को वृद्धि ओर प्रति- 
पान के वे प्रयत्न किए गए, जिनका पुनरुद्ार हमारे कृषिप्रधान देश के 
किए आज भी प्राप्तव्य आदा के खूप मं हमारे सामने हं । 


राजनितिक चरित्र 
इन रमणीय बाल्चरित्रों की सुखदायी भूमिका तेयार करने के बाद 
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श्रीकृष्ण ने एक दूसरे ही प्रकार के जगत्‌ में प्रतरेश किया । उनका वृन्दावन 
छोडकर मथुरा मे भाना उस जगत्‌ का देहटी दार है । यहां जीवन के 
कठोर सत्य उनकी प्रतीक्षा कर रहै थे 1 उनके वारा सबसे पहला परिवर्तन 
शूरसेन जनपद की राजनीति में हआ । उग्रसेन के पुत्र लोकपीडक कंस को 
राज्यच्युत करकं कृष्ण नं उग्रसेन को सिंहासन पर.प्रतिष्ठित किया इस 
समय वे भौर उनके वड़े भाई वराम दोनों किशोरावस्था में पदार्पण कर 
चकं थे । यमुना कं तेट पर प्रकृति के विश्वत्रि्याख्य में स्वच्छन्द वायु ओर 
आकाश के साथ मिलकर ग्दाल-वालों के वीच में उन्होने जीवन की बड़ी 
तयारी कर री थो, परन्तु मस्तिष्क की साधना का अवसर अभी तक 
उन्हं नहीं मिल सका था। इस कमो का पूरी करने के किए वे सान्दीपिनि 
मुनि के गुरुकरुरुमे प्रविष्ट कुर पुरोहित गर्गाचार्य ओर अवन्ती के 
विद्याचायं सान्दीपिनि इन दो नामों का भगवान्‌ कृष्ण कं साथ वड़ा मधुर 
सम्बन्ध हुं । अवश्य हौ गीता के प्रवक्ता को अपने ज्ञान का प्रथम बीज 
ष ज्ञान परम्परा की रक्षा करने वाले तपस्वी ब्राह्मणों से प्राप्त हअ था । 

जसे ही सान्दीपिनि मुनि ने विद्या समाप्त करके कृष्ण को 'सत्यं वद 
धमं चर्‌ वाला अपना अन्तिम उपदेश देकर विदा किया, वैसे ही परि- 
स्थिति ने उसका संबंध हस्तिनापुर कौ राजनोति से मिला दिया । वसुदेव 
आर उग्रसेन छृष्ण-वल्देव को लेकर कुरुक्षेत्र स्नान के किए गण्‌ हृए थे । 
वहीं कुन्ती भी पांडवों के साथ आई थीं । वस्र यहीं कृष्ण ओर पांडवों क 
वीच उस घनिष्ठ संवध का सूत्रपात हुआ, जिसके कारण आज तक हम 
याग्वर्‌ कृष्ण ओर धनुर्धर पाथं का एक साथ स्मरण करते है । कंसवघ 
के समय दही कृष्ण अपनी राजनीतिक प्रवृत्तिका परिचय दे चके थे। 
हस्तिनापुर कौ राजनीति के साथ संपकं होने कै बाद उस परवृत्ति को ओर 
भी उत्तेजना मिलो 1 उन्होने यह अनुभव किया कि इस समय देदा मे एक 
वड़ा प्रवर संगठन उन राजाओंका है, जो भारतीय राजनीति की प्राचीन 
रोकपक्षीय परम्परां के विरुद्ध निरकरुश होकर राजशवित का प्रयोग 
करते ह भोर जिनके कारण प्रज्ञामें क्षोभ मौर कष्ट है । क्ष्ण का वाल- 
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जवन छक का गादम पलाथा। वे स्वयं यादव जाति की अन्धक व्ण 
शाखा के, जो एक गणराज्य ( रिपच्लिक ) था, सदस्यथे। इसी कारण 
उनकी सहानुभूति स्त्रभावतः लोक के साथ थी । जैसे-जैसे कारण उपस्थित 
ठत गए, एक-एक अत्याचारी शासक से उनका संघर्षं हज 1 मगध की 
राजधानी गिरित्रन मे वलो जरासंध का वध कराकर उन्होंने उसके पत्र 
जरासंधि सहदेव का अभिषेक किया । महामारतकार ने लिखा ह कि उस 
समय पृथ्वी पर जरासंध का आतंक था, केवल अन्धकःवृष्णि ओर कुरुवंशी 
त्रियो ने उसकी अधीनता स्वीकार नहीं की थी । इन्हीं दोनों घरानों तें 
मिक्क्रर उसका अन्त किया । चेदि जनपद में शिरापाल का एकछत्र शासन 
था । शिशुपाल दुर्थोधन कौ राजनीति का समर्थक था दुर्योधन की शवित 
को निवल वनाने के लिये जरासंध मौर शिशुधाकका बध करके माहिष्मती 
की गहौ पर उसके पुत्र धृष्टकेतु को वैठाया । नरनजित्‌ के पत्रों को हराकर 
गधार देश को अनुकूल क्रिया । बलिष्ठ पांडचराज को मल्लयुद्ध में अपने 
वक्षःस्थल को टक्कर से चूरकर डाला सौम नगर मे शाल्वराज को वशी- 
भूत किया । सुदूर पूवं कै प्राग्ज्योतिष दर्ग मेँ भौम नरक का निरकुश शासन 
था, जिसने एक सहख कन्याओं को अपने बन्दोगृहु मे डाल रखा था । उसङी 
निर्मोचन नामक राजधानो में सेना सहित मुर ओर नरक का वध करके 
कामरूप प्रदेश को स्वतंत्र क्रिया । बाणासुर, कक्गिराज ओौर काशिराज 
इन सबको कृष्ण से लोहा लेना पड़ा ओर सभी उनके बुद्धि कौशल के आगे 
परास्त हए । । 

कृष्ण को राजनोतिक बुद्धि अद्भुत थी । अजुन ने कहा था कि य॒द्धन 
करने पर भौ कृष्ण मन्तं से जिसका अभिनन्दन करं वहु सब शत्रओं पर 
विजयी होगा । यदि मुज्ञे वज्रधारी इन्दर ओर कृष्ण में से एक को चनना 
पड़, तो मंछ्ृष्ण को ्‌गा।' मायं विष्णुगुप्त चाणक्य को भी अपनी बद्ध 
पर एसा ही विश्वास था । कृष्ण का संत्र अमोघ था । जहां कोई यच्तित 
हो, वहां कृष्ण को युवित काम आती थी। धृतराष्ट्‌ की धारणा थी किं जब 
तक रथ पर कृष्ण, अजु न ओर अधिज्य गांडीव धनुष, ये तीन तेज एक साथ 
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है, तब तक ग्यारह अन्नौ्हिणी भारती सेना होने पर भी कौरवो कौ विजय 
अक्षम्भव हं । 
महाभारत का युद्ध भारतीय इतिहास को एक अति दारुण घटना हं । 
इस प्रख्यकारी युद्ध मेँ दुर्योधन कौ ओर से गधार, वाटहाक, कम्बाज, ककय 
सिन्ध, मद्र, त्रिगतं (कांगड़ा), सारस्वतगण, मारव, ओर अंग आदि देशों 
कै क्षत्रिय प्रवत्त हए । युधिष्ठिर की भोर से विराट, पंचाक, काशि, चेदि 
संजय, वृष्णि आदि वंशो के कषत्रिय युद्धके लिए आये) एसे भयंकर विनाश 
को रोकने के लिए कृष्ण से जो प्रयत्न हो सकता था, उन्होने किया । वें 
पांडवों को ओर से समस्त अधिकार लेकर संधिके किए हस्तिनापुर गए । 
वहां उन्होने धृतराष्ट्र की सभा में जो तेजस्वी भाषण दिया, उसकी प्रति- 
ध्वनि आज भी इतिहास में गुजायमान हं- 
कुरूणां पांडवानां च शमः स्यादिति भारत । 
अप्रणाोन वीराणामेतद्याचितुमागतः ।\ 
अर्थात्‌ कौरवो भौर पांडवों में वीरो का नाश हए बिना ही शान्ति हो 
जाय, मे यही प्राथना करने आयाह्‌। 
धृतराष्ट्‌ ने कहा--'हे कृष्ण, मे सव समञ्ता हूं, पर तुम दुर्योधन को 
समञ्ञा सको तो प्रयत्न करो । 
कृष्ण ने दुर्योधन से कहा-'हे तात, शान्तिसे ही तुम्हारा ओर जगत्‌ 
का कल्याण होगा' “शमे शमं मवत्तात' (उद्योगपवं १२४, १९) । 


१ “मारतीय राजनीति की परिभाषा के अनुसार दूत तीन तरह के 
होते है, एक "विसष्टाथं' जो देशकार की आवर्यकता के अनुसार अपने 
उत्तरदायित्व पर राजकाय को बनाने का सव अधिकार रखते है; दूसरे 
संदिष्टाः जो सदेश या उक्त वचन को रे जाकर कहते है; आर तीसरे 
“शासनहर' जो छिखित पत्र या शासन" के जाते हँ 1 पांडवों ने छरष्ण को 
प्रथम कोटि का अर्थात्‌ विखृष्टाथं दूत बन] कर भेजा था, जिन्हे उनकी 
तरफ से अपने ही उत्तरदायित्व पर चाहे जिस प्रकार की संधि या निणय 
करने के सब अधिकार प्राप्त थे । 
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दरयोधन ने सव कुछ सुनकर कहा-- 
यावद्धि तीक्ष्णया सूच्या विद्धयेदग्रेण केशव, 
तावद्प्यपरिस्याज्यं भूमेमंः पांडवान्‌ प्रति । 
(उद्योग० १२७, २५) ` 
अथत्‌ हे कृष्ण, सुई की नोक के बरावर भी भूमि पांडवो से किए 
नहीं छोड सकता ।' वस यहौ युद्ध का अपरिहायं आह्वान था । दैव की 
इच्छा के सामने भीष्म ओौर द्रोण जैसे नररत्नों की मी रक्षान हो सकी । 
अन्धक वृष्णि गणराज्य के प्रधान 

महाभारत मं हमें कृष्ण का परिचय एक विशिष्ट रूप मेँ मिलता है । 
यादव क्षत्रियो की दो प्रधान शाखाएं अन्धक ओर वृष्णिसंज्ञक थीं । कृष्णं 
वृष्णि वंश के थे। अक्रूर अन्धक थे। वृष्णि गणराज्य की एतिहासिक 
सत्ता का प्रमाण एक प्राचीन सिक्केसे प्राप्त होताह, जिस पर "वृष्णि 
राजन्यगणस्य त्रातारस्य' इस प्रकार का ञेख है । इससे ज्ञात होता हं कि 
विक्रम संवत्‌ के प्रारम्भ तक वृष्णि लोगों का शासन एक गणयासंवके 
रूप मं था। पाणिनि की अष्टाघ्यायी ओर कौद्ध साहित्य में भी अन्धक 
वृष्णियों का उल्लेख है । महाभारत सभापर्व ( अ० ८१) से माम होवा 
हं कि अन्धक भौर वृष्णियों का एक सम्मिलित संधराज्य थां । इसे श्रीयुत 
जायसवाल ने उनकी 'फेडरल पाल्मिंट' के नाम से पुकारा हं । इस सम्मि- 
लिति संघ में वृष्णियों की ओर से कृष्ण भौर अन्धकं कौ भर से बभ्रु 
उग्रसेन संघ प्रधान चुने गए थे । इसोलिए महाभारत की राजनि तिक परि- 
भाषा में ङृष्ण को एडवयं का अर्धभोक्ता राजन्य कहा गया ह । संघसभा 
मे राजनीति के चक्र भी चरते रहते थे । वृष्णियों को ओर से संघसभा 
मं आहुक ओर अन्धको की भोर से अक्रूर सदस्यों का नेतृत्व करते थे । 
कभी-कभी दोनों पक्षो से बहुत उग्र भाषण दिए जाते थे। पारस्परिक 
कलह से सिन्न होकर एक वार छृष्ण भीष्म से परामश करने हस्तिनापुर 
पधारे थे । तव भीष्म ने उनसे यही कहा-'हे कृष्ण, मधुर वचन रूपी 
एके अनायस' शस्त्र ह, तुम उसीके प्रयोग से जातियों को वश मे करो । 
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समभूमि पर सव चरु सकते हं, पर विषम भूमि पर वोक्षा ढोना आसान 
नहीं । हे ष्ण, तुम्हारे जैसे प्रधान को पाकर यह गणराज्य नष्ट न होना 
चादिए ।' हम जानते हैँ कि कृष्ण के प्रयत्न करने पर भो अन्त मे तीक्ष्ण 
आषण के कारण ही यादवों का आपस में ल्डकर विनाश हो गया । 
सोलह कला का अवतार 

कृष्ण को हमारे देश के जीवन-चरित्र-रेखकों ने सोलह काका 
अवतार' कहा है । इसका तात्पर्यं क्या है ? यह्‌ स्पष्टहं कि भिन्न-सिन्न 
वस्तुओं को नापने के लिए भिन्न-मिन्न परिमाणों.का प्रयोग क्रिया जाता 
ह । दूरी के नापते के किए मौर नाप है, काल के छिए ओर है, तथा वो 
के लिए ओर है । इसी प्रकार मानवी पूणता को प्रकट करने के किए कला 
की नाप ह । सोलह कलाभों से चन्द्रमा का स्वरूप संपृणं होता ह । मानवी 
आत्मा का पूर्णतम विकास भौ सोलहों कलाओं कै द्वारा प्रकट क्रिया 
जाता है । कृष्ण मेँ सोरह्‌ कला की अभिव्यक्ति थो, अर्थात्‌ मनुष्य का 
मस्तिष्क मानवो विकास का जो पूर्णतम आदं बना सकता है, वह हमे 
कृष्ण में मिता है । नृत्य, गीत, वादित्र, सौन्दयं वाभ्मिता राजनीति, योग 
अध्यात्म, ज्ञान, सबका एकत्र समवाय कृष्ण में पाया जाता है 1 गोदोहन 
से लेकर राजसूय यज्ञ में ब्राह्मणों के चरण धोने तक तथा सुदामा की 
मैत्री से केकर युद्धमूमि मे गीता के उपदेश तक उनकी ऊंचाई का एक 
वमाना है, जिस पर सूर्य की किरणों को रंग-विरंगौ पेटी ( स्वैव्टरम ) कौ 
तरह हमे आत्मिक विकास के हर एक स्वरूप का दर्शन होता हं 1 

कष्ण के उच्च स्थरूप की पराक्राष्ठा हमारे लिए गीतामेंहं1 सब 
उपनिषद्‌ यदि गौएं है, तो गोता उनका दूध है । इस देश के विषान्‌ किसी 
ग्रथ की प्रशंसा में इससे अधिक ओर क्या कह सक्ते थे? गीता विर्व 
का शास्त्र हु, उसका प्रभाव मानवजाति के मस्तिष्क पर हमेशा तक रहेगा । 
संसार मे जन्म लेकर हममे से हरएक के सामने कमं का गम्भीर प्रन वना 
ही रहता ह 1 जोवन कर्ममय हे, संसार कर्मभूमि है । गीता उसो कर्मयोग 
का प्रतिपादक शास्रहै। कमं का जीवन के साध क्या सम्बन्ध ह भौर 
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किस प्रकार उस सम्बन्ध का निपटारा करनं से मनुष्य अपने अन्तिम ष्येय 
भौर शान्तिको प्राप्त कर सकता ठं, इन प्रश्नों की सर्वोत्तम मीमांसा 
काव्यकेढगसे गीताकारनेकोह। अतएव यह्‌ ग्रंथ न केवल भारतवर्षं 
बल्कि विइव साहित्य को वस्तुह्‌ | 

कृष्ण भारतवषं के लिए एक अमृल्य निचि हं । उनका हूर एक स्व- 
रूप यहां के जीवन को अनुप्राणित करता हं । जिस युग में इन्द्रप्रस्थ ओर 
दारका के वीच उनका किकिणीक रथ वलाहुक, मेघपुष्प, ग्य ओर सुग्रीव 
नामक अरवा के साथ ज्लनन्ननाता रहता था, न केवल उस समय कृष्ण 
भारतवपं के शिरोमणि महापुरुष थे, वल्कि आज तकं वं हमारी राष्टीय 
संस्कृति के सवश्व ठ प्रतिनिधि वने हए हं । जिस प्रकार पूर्वं ओर परिचमी 
समुद्रो के वोच के प्रदेश को व्याप्त करके गिरिराज हिमालय पृथ्वी कै 
मानदड को तरह स्थित है, उसो प्रकार त्राह्मधमं भौर क्षाव्रघमं इन दो 
मयादाओं के वीच की उच्चता को व्याप्त करक श्रीकृष्ण चरित्र पूरणं 
मानवी विकास के मानदंड की तरह स्थिर ह । 


महाभारत में साहित्यिक शेलियां 


महाभारत संसृत वाङ्मय का एक धुरन्धर ग्रंथ हँ । प्राचीन इतिहास, 
धर्म, अध्यात्म, दर्शन, नीति, राजशास्त्र, पुराणोपाख्यान, जीवन-चरित 
आदि समस्त विषयों के सांगोपांग वर्णन के लिए महाभारतं एक अद्भुत 
खान है । जिन्होने आद्ंत महाभारत का सावधान-मन से पारायण क्रिया 
है, वे जानते ह कि इसके सम्बन्ध मे इस प्रकार की प्रतिज्ञा किजो कुछ 
महाभारत के अनन्तगत आ गयाह, वही बाहर है, ओर जो विषय इसमं 
नहीं है वह बाहर भी नहीं मिलता, कुछ मिथ्या कल्पना नहीं ह । आय- 
जाति के पुरावृत्त-विषयक्र अनुसंघान के सभी राजमार्गं महामारतमेही 
पर्यंवसान को प्राप्त होते हए पाए जायंगे । 


प्रस्तुत ऊेख का उद्देश्य एक विशेष दृष्टिकोण को टेकर- अर्थात्‌ महा- 
भारत की साहित्यिक शेलियों की ओर - आपका ध्यान आकषित करना 
हं । 

महाभारत एक बहुत ही विशाल ग्रथ है । उस मे अठारह पवं भौर 
रुगभग एक लक्ष इलोक हैँ । इन पर्वा मे से कुछ तो कथा-भाग के विकास 
के किए ही प्रघानतया रचे गये हैँ, जिनमे विशेष कर युद्ध-सम्बन्धी भीष्म, 
द्रोण, कणं मौर शल्यपर्व है, परन्तु कुछ एक कौ रचना का सम्बन्ध जय- 
इतिहास की कथा के सूत्र को अग्रसर करने के साथ नहीं के बरावर ह) 
उनकी रचना का उद्देश्य पुराकालोन भारतीय दर्शन, अध्यात्म, ओर धमं 
के गहनतम तत्त्वों कै विवेचन को प्रस्तुत करना था । उद्देश्य-मेद से 
साहित्यक शल्यो में मेद होना भी स्वाभाविक है । इसीलिए शांति गौर 
अनुशासन पवां मे जो निरूपण-शेखी है वह भीष्म ओर द्रोण पर्वो की केवल 
वर्णनात्मक रखी से नितान्त भिन्न है। 


महाभारतकार को साहित्यिक प्रतिभा एक शब्द मे ' विराट्‌ कही जा 
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सकती हं । विराट्‌ पुरुष सहखशीर्षा ओर सहस्राक्च कटा गयाहं 1 इस 
रमणीय वेदिक कल्पना का उपयोग महाभारतकार की प्रतिभा के दिग्दर्शन 
के ल्एिभीकियाजा सकता है) मन॒ष्यकी विचार-शकिति महाभारत के 
गूढ़ प्रस्तरो को चीरती हई जितनी अधिक उसके भीतर पैटती ठ, उतना 
ही अधिक उस पर भारतकार की विश्वतोमखी प्रतिभा का प्रभाव पडता 
। कितने अविक उपायों से भारतकार ने अपनेवर्णनों की रोचकता भौर 
उपादयता का वढ़ाया हं, इसका अध्ययन साहित्यिक दृष्टि से मनोरंजक एवं 
शिक्षाप्रद भी होगा । 
पहले तो यह्‌ जान लेना चाहिए कि महाभारतके वर्तमान रूपक 
देखते हुए उस पर पुराण के सव लक्षण घटित होते हं । यद्यपि महाभारत 
को प्रारम्भिक किवदन्ती के अनुसार अद्यावधि इतिहास ही कहा जाता ह 
तथापि- 
सगङच प्रतिसर्गदच वंशो मन्वन्तराणि च 
वंशानुचरितं च पुराणं पंचलक्षणम्‌। 
इस इलोकमे कहे गए पुराण के सव प्रसिद्ध लक्षण वर्तमान महाभारत 
पर पृणतया घटित होते हैँ । ज्ञात होता है कि मल इतिहास-परायण ग्रथ 
का पुराण को परिभाषा के अनुसार सुसंस्छृत ओर परिवर्धित किया गया । 
इसका श्रय भारतवष को विशेष दार्शनिक प्रतिभा को है जिसके कारणं 
यहा सभी प्राचौन ग्रंथों में किसी न किसी अंश तक प्राण कापट देते का 
जायाजन किया गया । पुराण वन जाने के कारण ही मानों महाभारत ने 
प्राचीन काल के समस्त आख्यान, उपाख्यान, गाथा, नाराशसी मौर अनु- 
न्याख्यानादिक को आत्मसात्‌ करने के लिए अपना विशाल तोरण-दार 
उन्मुक्त रूपमे खोक दिया । यही कारण है कि महाभारत में वैदिक 
कालके प्रायः सभौ प्रधान अध्यात्म, अधिदैव ओर अधिभत-परक उपास्यानों 
का समावेश हो गया हं । उदाहरण के लिए कर्णपवं ( अ० ३३,३४ ) कौ 
त्रिपुराुर कथा, द्रोणपवं ( अ० २०२ ) का त्रिपुरवधास्यान, वनपवं को 
(८ अ० १००-१०१ ) भ्रिपुरवधकथा, वनपर्व की ( अ० १२२-१२५ ) को 
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च्यवनमनि कथा, शल्यपर्व का ( अ० ३६ ) त्रि त-उपास्यान इसी कोटि के 
है । विशेष कर आदिपवं का गरुड़ोपाख्यान जिसम गरुड के स्वगं से अपनी 
माता विनता या सुपर्णांकी मुक्ति के लिए अमृत कै घट छान का वणन 
है, एक अत्यन्त प्राचौन वैदिक उपाख्यान का नवीन प्रकार से उपवंहण हं । 
संहिताओं मे तथा एेतरेय अर शतपथादि ब्रह्मणो म॒ महासुपण गायत्रा के 
स्वर्गसे या युखोक से अमृत अथवा सोम छाने का बहुतरी तत्वगभित 
वर्णन पाया जाता है । "इतिहास-प्राणाभ्थां वेदं समपवृहयेत्‌' को आज्ञा का 
अनसरण करके ही मानों महाभारतके प्रणता ने उस कथा का अत्यन्त 
पल्टवित संस्करण आदिपवं की पक्षिराजगरुड की कथा मे हमार सामनं 
रक्खा है । यही महाभारतकार की प्रथम शली हं जिसे हम उपाख्यान गि 
के विशिष्टंनाम से पुकार सक्ते हुं । 


( १) उपाख्यान-शेखी--इस शली के अवलम्बन से व्यास जीने 
समस्त प्राचीन उपाख्यानों का अपने ग्रंथ से सन्निवेश करके मानव-जाति को 
सदा के किए ऋणी बनादिया है । प्राचीन गाधाशास्त्र के प्रेमी सदा इस 
के किए उनके कृतज्ञ रहंगे । नारव, आइसलैंड आदि उत्तराखण्ड-वर्ती देशों 
की प्राचीन गाथां के विद्वान्‌ आज मुक्तकठ से सीमंड ओर उसके पौत्र 
स्नोरी की प्रतिमा का गुणगान करते है जिन्होने आर्यो के वंशज टुयूटन 
कहलाने वा रोगों की प्राचीन कथाभों का संग्रह ग्यारहवीं-वारहवीं शताब्दी 
के रगभग किया । सीमंड ने "पोएटिक एङ्डा" के नाम से सब उपाख्यानं 
को एकत्र किया, तदनन्तर उसके पौत्र स्नोरी स्टकंसान ने जिसका जन्म 
सन्‌ ११७६-११८१ के बीच हुभा ओर जो पीछे से आइसलंड का प्रेसीडट 
मी बन गया था, उन सब कथाओं का गद्य-रूप में एक अत्ययंत उत्छृष्ट 
संस्करण तैयार किया। आज यही बात हम ग्यास-शुक-रोमहर्षणि के लिए 
भी कहु सकते हँ जिन्होंने सीमंड ओर स्नोरी से सहसरं वषं पहले आर्यो के 
विराट्‌ गाथा-वाङ्मय को मपने कान्य के साथ गथ कर उसे सदाके रि 
समर कर दिया । इसी कारण महाभारत वेद भौर पुराणों के उपाख्यानों 
का अक्षय भंडार वनां हुमा है । एडडा' गौर सागाभो' के लिए प्रख्यातं 
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रेखक कारलाइल नें ल्खिाहं कि यह इतनी महान्‌ कृतियाँ हैँ कि उन्हें 
किचित्‌ स्वल्प कर देने पर शेक््पियर, दांते, गेटे बन वन जा्यंगे । 


शेक्सपियर, दांते ओौर गेटेके स्थान पर भास, कालिदास, माघ, भारवि 
ओर हषं कानामरखदेनेसेयेही उद्गार ठीक वेद-व्यासनजी के लिए 
घटित होते हं । महाभारत के शाक्रुतलोपाख्यान, पुरूरवाख्यान, इसके 
उदाहरण हें । उपाख्यान शी के ही अवांतर भेद-रूप से हम उन उपा- 
ख्यानों को ठे सकते हँ जिनका सम्बन्ध वैदिक साहित्यसेतोनथा, पर 
जिनकी परम्परा प्राचीन जनश्रुति में वहत पुरानी थी) जसे सावित्री-सत्य- 
वान्‌, नलदमयन्ती, कच-देवयानी ओौर विदुला की ( उद्योग० १३२३ अ० ) 
कथाएं जिनके सदयं से मुग्ध होकर महाभारतकार ने हषंपूवंक उनका स्वा- 
गत किया । वनपवं का रामचरित (अ० २७४-२९१) ओर सगर-चरित 
(१०६-१०९ अ०) भीइसीकोटिकेहं। 


( २) गल्प-रोरी-महामारतकार की गल्प-दोली का अध्ययन भी 
विदोष उपादेय हे । हमारी सम्मति में महाभारतकार संसारके सबसे 
उत्कृष्ट गत्पकार है । वेद-व्यास को लिखी हुई गल्पों मे जितनी प्राणशक्तिः 
ओौर अमरता है उतनी सम्भवतः अन्य किसी गल्प-रेखक की कृतियों मे नहीं 
मि सकती । “अत्राप्युदाह रंतीममितिहासं पुरानतम्‌' का उपक्रम करके 
सैकड़ों को संख्या में अव्यन्त ओजस्वी गल्पो की सृष्टि को गईहं। यह्‌ 
निस्संदेह कहा जा सकता है, कि विर्व के गत्प-साहित्य मे नकूलोपाख्यान 
जैसी उदात्त या प्रथम श्रेणी की गत्पेँ विरले ही मिल सकती हँ । हम कह 
सकते है संभवतः नहीं हँ । प्रथम तो मानव-हुदय की धर्मिष्ठ ओर न्याय 
अभिलाषाओं दारा वैभव ओर एेशवयं को अचंना को गई, फिर उससे भी 
ऊपर उठकर सर्वस्वदक्षिण यज्ञ द्वारा युधिष्ठिर ने वची-खुची मानवता को 
छोडकर दिग्यभाव की प्राप्ति अश्वमेध कै अवभुथ स्ता मे को । परन्तु 
वेद-व्यास की प्रतिभा आदशं को खोजमे उसक्रा भी मषंण नहीं कर सकी ॥ 
युघिष्ठिर के दान की स्तुति करते हए ऋषियों ओर ब्राह्मणो को बुद्धि पर 
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पड़ हए मोह-पाश्च को पानी को कारई की तरह नकूखोपाद्यान दारा उन्टोने 
ध्वस्त कर दिया । जिस आदं की उपासना में सहस्रो ऋषियों ने अपनी 
हड्डियां गला दी थीं, उसी की रक्षा करके वेद-व्यास जी नं अपनी ठेखनी 
को करतक्रत्य समज्ञा । उन्होने सोचा कि यदि ब्राह्मण भी धमं कौ गरिमा 
को सुवर्णके वहं से तोलने की भूर करने ल्गेगे तो फिर धम-प्रतिष्ठाके 
युगमेडित स्तम्भ चायमान हो उटेगे । परन्तु जव तकं ब्राह्य-तेज अक्षुण्ण 
है तव तक एेसा नहीं हो सकता । इस वित्त-मोह वालो कीचड़ से पार 
उतरने का सेतु हो नकुखोपाख्यान का उपदेश ह । महाभारत की अनेका- 
नेक उत्तम गत्पों का रसास्वादन तो उनका पुथक्‌ संग्रह करने से ही प्राप्त 
हो सकता है । शांतिपवं के १३७ वें अध्याय मे अनागतविधाता, प्रत्युत्पन्न- 
मति गौर दीर्घ-सूत्री इन तीन मचछल्ियों कौ कहानी ओर अध्याय १३८ में 
वणित विडाल-मूषिक-संवाद की कहानियां उस श्रेणी की हँ जिससे भारत- 
वषं के विशार कहानी -साहिव्य का विकास हुभा ह 1 पारी जातक, पच- 
-तंवरादि कथा-्रयो के प्रारम्भिक रूप यहीं देखने को मिकते हँ । शान्तिपवं 
अध्याय १३९ मे पूजनी चिडिया ओर ब्रह्मदत्त राजा की कहानी राजनीति- 
शास्त्र के स्थायी दृष्टातों में से ह । शान्तिपवं अध्याय १७७ मे वणित 
मंक्रि मुनि ओर उनके दो वैलों की कथा जितनी छोटी है उतनी ही अधिक 
मर्मस्पर्शी है । विपरीत भाग्य को बहोरन के लिए अपना सवस्व बेच कर 
मकि ऋषिने दो वैर मोर छिए, उनको ऊेकर जव वे खेती करने चे तब 
सडक पर वैठे हुए ट को देखकर वैर विदक कर भागे । ऊट भी उनसे 
भड़क कर रस्से में वषे हृए उन दोनों को अपनी गर्दन मे टांग कर उछा- 
ता हुआ भागा, तव दुखित भोर कातर होकर मकि ने पुकारा-- 
मणीवोष्ट्रस्य कम्बेते प्रियौ वत्सतरौ मम । 

इस उक्ति की करुणा केवर अनुभवगम्य हु । यह कहानी एक असा- 
धारण साहित्यिक की असाधारण कृति हं । स्वत्पाक्षरो मेही दैव ओर 
पौरुष के बलाबल का ममवेधी चित्र खींच दिया गयाहै। मंकि रोकर 
पुकार उठते हँ-- 
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छद्धं दि दे बमेवेदं हठे नैवास्ति पारुषम्‌ 1 शांति० १७७।१२ 
अर्थात्‌ यह देव का खेल है, हटवश किया हुआ पौरुष कुछ काम नहीं 
देता । 

(३) दशन ओर अध्यात्म के निरूपण की सं वादात्मक शोला- इस 
का प्रसिद्ध उदाहरण मगवद्गौता ( भीष्मपर्व ) है । अश्वमेधपर्वं का गुर- 
शिष्य-सवाद या अनुगीतापवं (अइवमेध० अ० १६ से ५१ तक) भो इसका 
उत्तम उदाहरण हं । भगवद्गीता का संग्राम-मूमि में उपदेश हआ । अनु- 
गोता इद्रप्रस्थ मं विहार करते हुए कृरष्णाजु न के संवाद का संग्रह है। पहली 
का निश्चित रक्ष्य ह, वह्‌ सुसंग्रथितदहँ। दूसरी का उद्देश्य कालयापन 
है, इसीलिए उपकी शटी शिथिल है । अर्जुन ने स्वयं कहा कि पहठे आपने 
मु्षसे जो सव कहा था वे सव विषय चित्तभ्रंश होने के कारण मुञ्चे भूल 
गए, उन्हुं फिर सुनाइए । पर फिर वह॒ वात कहां | कृष्ण ने अत्यंत शोक 
प्रकट करते हुए कहा, “तुमने अज्ञान से जो मेरे कहे हुए वचनां को ग्रहण 
नहीं किया, वह मुचं बहुत अप्रिय ल्गाहै, व्योक्रि आज मेरी वह स्मृति 
फिर प्रकट न हो सकेगी । आज तो पुरातन इतिहास मँ तुमको सुनाता हं । 

ह इतिहास हो अनुगोता है । परन्तु अध्यात्म-ज्ञान कौ दुष्टिसे यह अनु- 
गीता भी अत्यंत महत्वपूर्णं ह । इसमें ब्राह्मण अर्थात्‌ मन ओौर ब्राह्मणी- 
भर्थात्‌ बुद्धि के संवाद-रूप मे वाक्‌ ओर मन का संवाद, पंच-प्राणों का संवाद, 
दरा-प्राणों या इद्रियों का संवाद, सप्त-प्राणों का संवाद आदि अत्यन्त रोचक 
रीति से वैदिक प्राणविद्या का उपवृंहण ओौर अघ्यात्म-शास्त्र के अन्य अनेक 
तत्वों का विवेचन हँ । इन वर्णनों मे बहुत ही सरस साहित्यिक पुट पाया 
जाता हं । 

दानिक विवेचन के विदोष रूप मे छिखा हुआ एक प्रकरण सनत्सु- 
जातीय ह जो सनत्सुजात ऋषि ओर धृतराष्ट्र के संवाद-रूप मे हे (उद्यो °, 
अ० ४२ से ४६ तक) इस प्रकरण की महिमा इस से जानी जा सकती है 
कि इस पर भगवद्गीता की तरह ही शंकराचार्य ने भाष्य लिखा हं, ओर 


महाभारत के टीकाकार नीलकंठ ने भो इस पर स्वतन्त्र प्रथ की तरह बहुत 
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विस्तृत टीका लिखी ह । इसमें संदेह नहीं कि सनत्युजायीय के १९२ रलोक 
महाभारतकार ने अत्युच्च अध्यात्म -मूमिका में पहुंच कर छख होगे । उनको 
समञ्ने के लिए जिनकी तैयारी है, उन्हुं उनमें अद्भुत रस की प्रतीति 
होगी । इस टी के अर्न्तगत तत्त्ववेत्ताओं के विवाद हारा तत्वनिरूपण कौ 
शली ह । यह प्रथा प्राचीन मारतवषं मे वहत प्रचलित थी करदो या करई 
ज्ञानी एक दूसरे के साथ ब्रह्मचर्चा करते हुए अपने सिद्धान्तो का प्रतिपादन 
करते हँ 1 जनक के वहुदक्षिण यज्ञ मे याज्ञवल्वय ओर आठ विद्वानों का- 
जिनमें गार्गी भी सम्मिलित थो-प्रनोत्तर इसका प्रसिद्ध उदाहरण हं । 
महाभारत में जनक ओौर ब्रह्मवादिनी सुलभाका जोरदार विवाद इसका 
बहुत अच्छा उदाहरण है ( शांतिपवं अ० ३२० })। जनक भोर सुलभा 
जसे ऊजित मस्तिष्क जव टकराते हँ तब जो चमक होनो चाहिए, वही इस 
प्रसंग मे पाईं जातो हं । 

यह भी स्मरण रखने योग्य ह कि कुरु जान्तिपर्वं ओर अनुशासनपवं 
कौ रचना ही भीष्म ओर युधिष्ठिरके संवादका फलहे) ज्ञात होता हं 
कि महामारतकार को संवादपरक चली सबसे अधिक प्रिय थी । 


(४) प्ररनोत्तर को शेरो-यह भी संवादात्मक कटी का ही एक 
सेद है पर इसके महत्व कै कारण इसको सत्ता स्वतन्त्र मानी जा सकता 
हे । संवाद मे व्याख्यान कौ भांति कथनोपकथन रहते हँ । पर प्रश्न ओर 
उत्तर कौ रोति मे सक्षेपसे ही प्रदनोत्तर का क्रम चर्ताहं। महाभारतम 
इसके सवत्तिम उदाहरण दो ह-एक युधिष्ठिर भौर अजगर का संवाद 
( वनपवं, अ ° १८०-१८१ ), ओर दूस युधिष्ठिर ओर यक्ष कै प्रश्नोत्तर 
( वनपवं, अ० ३१३ ) । 

(५ ) केवर प्रदनारमक श रा--पहली रोली ओर इसमें यह भेद ठै 
कि उसमे प्रदन उत्तर-सापेक्न रहता हं, ओर इसमे प्रशन उत्तर की अनपेक्षा 
करके अपन शुद्ध ख्पमे रहता है 1 महाभारत के अतिरिक्त अन्यत्र बहुत 
ही कम इसके उदाहरण मिलते हैँ । महाभारत के सभापर्व मे नारद ने 
युधिष्ठिर से राजनोति का निचोड ऊेकर उनके राज्यकी सर्वागीण कूर 
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जानन के ए जो प्रश्न किए है वे इसके उदाहरण है । उतत अध्याय का 
ताम नारस्दव्रशनमुलन राजधर्मानुशासन' है ( सभापर्व, अ० ५ )। इस 
शलो का सादित्यिक विकास अत्यन्त आवश्यक > । 

(६) नीतिग्रंथ कथन-- संसृत साहित्य मे चाणकय-नीति कामंद- 
कोय-नीति, शुक्रनीति, आदि प्रथो द्वारा नीतिकलहने की एक विडोप परि गरी 
रहो है । इन सवका प्रारभे महाभारतांतर्गत उद्योगपर्व कँ विदूरनीति ग्रंथ 
(अ० ३३-४० ) से माना जा सक्ता है । वस्तुतः भतृहरि आदि के नीति- 
शतक भी इसी परिपाटी के अन्तरगत हँ । शतक-रचना का भाव मी इसी 
प्रकार से उत्पन्न हुआ । शतको में नीति का संग्रह ही रहता था; हा नोति- 
विषयक श्लोकों के स्थान पर श्यु गारात्मक श्लोकों के शतक भो प्रचलित 
इए 

(७) स्तोत्र या स्तुति द्वारा असिप्रेय अथं को प्रकट करना -कालांतर 
के संसृत ओर भाषा साहित्य मे भी स्तोत्रों का यथेष्ट प्रचार पाया जाता हं । 
भागवत तथा रामचरितमानस दोनों में ही स्तुतियों के पारायण की शटी 
पाईं जाती हं, पर इस का सवसे से अधिक साहित्यिक ओौर परिष्कृत रूप 
महाभारत मं ही देखा जाता हं} कुछ उदाहरण ये हं नारदङृत महापुरुष- 
स्तव (शांतिपवं, अ० ३३८); युविष्डठिरकृत कृष्ण-नामस्तुति (शांति०, अ० 
४३); भीष्म-प्रोक्त भगवन्माहात्म्य ( अनुशासन ० अ० १५८ ) : व्यासोक्त 
रातरुद्रिय ( अनुशासन ० अ० १६१ ); भगवन्नामनिरुक्ति ( शान्ति अ० 
३४१ )। पर साहित्यिक दृष्टि से इन सवसे विशिष्ट स्तोत्र मीष्मकृत कृष्ण- 
स्तवराज ह ( शान्तिपवं, अ० ४७ ) । यह्‌ भीष्म जौ का अन्त समयका 
भगवत्स्मरण है, ओर इसमें निस्संदेह व्यास जो को ठेखनी को पूरी चमक 
देख पड़ती है । इसके कुछ असामान्य इलोक ये ह -- 

महतस्तमसः पारे पुरुषं हतितेजसम्‌ । 

य॑ शास्वा दघ्युमत्येति तस्मे ज्ञेयात्मने नमः ॥ 
यं ज्ृहन्तं च्रदव्युक्थे यमग्नो यं महाध्वरे । 

यं विप्रसंघाः गायन्ति तस्म वेदात्मने नमः ॥ 
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९०५ <> (५. ,सुपर्णो यजुनाम दछन्डा गाच्नास्तरन्रच्छराः। 


८ © र्धन्तरं ब॒हत्साम तस्मे स्तोत्राव्मने नमः ॥ 

^ ९ „.“यः सहसस सत्रे जज्ञ विरवखज्धपि 
# † रण्यपक्षः श कुनिस्तस्म हंसात्मने नमः ॥ 

इसी रोली पर उसमे लगभग पचास शलाक ह । उर दिया 
सुवर्णपक्ष हंसात्मा वाला इलोक तो बहुत हा चसत्कार स भराहं। यह्‌ 
प्रसंग शद्ध वैदिक है । तैत्तिरीय ब्राह्मण ओर तांड्य महाब्राह्मण कं जन्त ब 
विराट सष्टि-यज्न का वर्णन है जिसे विश्वसृज-यज्ञ भो कटा हं । यहं य 
सहस्त्रसंवत्सर अर्थात्‌ अनन्त अपरिमित काक तक होता रहता हं । उसीका 
अत्यन्त हृदयग्राही सार वेदव्यास जी के इकोक मं दिया हुभा हं । 

महाभारत के शिवसहखनाम (शान्ति० अ० २८४) तथा सूय सहलनामः 
आदि प्रसंगोकोभी हम स्तोत्र-रोली के ही अन्तगतं समञ्ञतं हं । सस्रत 
साहित्य के विकास के साथ सहखनामों का भी खूब प्रचार हजा । इन 
सहस्रनामों को घ्यान से देखने पर माम होता ह कि इनमे आध नाम त्राय 
वैदिक-कालीन मिलते है । दूसरे इनमें परस्पर के नामों में समानता भौ 
बहुत है । शिव, विष्णु, गोपाल, सूयं इनके सहर नामों के अनेक नाम एक 
सही है। इससे यह प्रगट होता है कि ये सहस्रनामस्तोत्र वैदिक समय 
के "एकं सद्‌ विग्राः बहुधा वदंति" ( ऋभ्वेद अस्यवामीयसूक्त १।१६४ ) कै 
ही विकास मात्र हैँ । अर्थात्‌ 'बहुधावदंति के व्याख्यान-स्वरूप € । 

ऊपर हमने संक्षेप से हौ महाभारत को प्रमुख साहित्यिक रो लियो का 
निर्देश किया है । जैसा हम कहं चुके हूं महाभारत एक विशार महासमुद्र हं । 
उसमे अनन्त विचित्रताणएःहं । उसका पारायण करते हुए पद-पद पर विलक्षण 
साहित्यिक प्रतिभा का परिचय मिरुता है । उस सव के विस्तृत ज्ञान के 
लिए महाभारत से साक्षात्‌ परिचय बढ़ाना चाहिए । पर ऊपर गिनाई 
हुई सादित्य की परिपाटियां एसी हँ जिनको केकर अव भी किसी साहित्य 


मे वहत कुछ वेचित्र्य-युक्त तथा रोचक ओर सरस साहित्य-रचना कौ जा 
सकती हं 1 आशा ह इप्त पर ओर अधिक विचार किया जा सकेगा) 
क 
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